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ОБЩЕЕ ПРЕДСТАВЛЕНИЕ О СЕРИИ 
«АМАТЕКА» 


У основания серии «АМАТЕКА» стоит группа богословов раз- 
ной культурной и лингвистической направленности и ученые в области 
разных богословских дисциплин, собранные в одной ассоциации. Их 
цель — осуществить разработку полной серии учебников для пре- 
подавания богословия на богословских факультетах, в духовных семи- 
нариях, в институтах и на занятиях по богословию среди мирян. 

Ассоциация «АМАТЕКА», располагающаяся в Швейцарии, 
в Лугано, благодаря деятельности своего международного агента, 
итальянского издательства «ЯКА БУК», взяла на себя ответствен- 
ность представить одновременно свой проект в разных странах. 

«АМАТЕКА», уважая компетентность каждого автора, отвечает 
на вызов, брошенный сегодняшней ситуации богословского пре- 
подавания, которая характеризуется избытком раздробленности. Дей- 
ствительно, кажется невозможным представить цельное органическое 
объяснение «разумности веры» христианской догмы; объяснение, ко- 
торое одновременно остается верным и традиции, и актуальным 
современным поискам; которое способно отличить приобретенноеот 
того, что еще остается проблематичным. Педагогическая забота будет 
присутствовать в этом новом усилии, которое, следует добавить, боль- 
ше рождается из настоящей увлеченности к обновленному богослов- 
скому размышлению, чем из стремления к возможному коммерческо- 
му интересу. 

Преодолевая разницу в чувствовании и специализации, авторы 
серии «АМАТЕКА», в качестве общей предпосылки, опираются на 
творчество Анри де Любака и Ханса Урс фон Бальтазара, следуя систе- 
матическому принципу, который руководит всем развитием материи 
и который может быть выражен следующим образом: Иисус Христос, 
«ключ, средоточие и цель всей человеческой истории» (баифит еі 
Урез 10, 2), нетолько автор Искупления, но также Глава творения. Он 
есть «Альфа и Омега» (Откр 21, 6) человека, космоса и их истории. Такое 
христоцентрическое мировоззрение и составляет основу этой серии. 
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ОБЩИЙ ПЛАН ИЗДАНИЙ СЕРИИ 
«АМАТЕКА» 


ПЕРВЫЙ РАЗДЕЛ 
Человек в поисках Бога 


1. Человек в поисках Бога. 


Вопрос культурной антропологии Жюльен Рийс 
2. Человек в поисках Бога. 
Вопрос философов Норберт Фишер 
3. Человек в поисках Бога. 
Вопрос религии Горст Беркель 
ВТОРОЙ РАЗДЕЛ 


Бог в поисках человека 


4. Бог в поисках человека. 
Откровение, Традиция и Писание Венделин Кнох 


5. Бог в поисках человека. 
Вера и Богословие Ричард Шенк 


ТРЕТИЙ РАЗДЕЛ 


Тайна Троицы: 
Отец Творец, Сын Искупитель, Дух Освящающий 


6. Тайна Троицы Франц Курт 


ЧЕТВЕРТЫЙ РАЗДЕЛ 
Иисус Христос 


Тайна Иисуса Христа Кристоф Шёнборн 
ПЯТЫЙ РАЗДЕЛ 
Церковь 
Святой Дух, Мария и Церковь Барбара Галенцслебен 
Таинства Церкви Бенедетто Теста 
Литургия Церкви Михазль Кунцлер 
. Пастырство Церкви Даниель Буржуа 
. Каноническое право Церкви Эудженио Корекко 
Либеро Джероза 
. Назначение Церкви под руков. Г. Беркель 


т. 1. Основные богословские 
проблемы 

т. 2. Современный культурный и 
религиозный контекст 


. История Церкви Ги Бедуелл 


ШЕСТОЙ РАЗДЕЛ 
Человеческая личность 


. Человеческая личность. Анджело Скола 


Богословская антропология 


. Человеческая личность. Карлос Вальверде 


Философская антропология 


. т. 1: Духовная жизнь христианина Антонио Сикари 


Эллеро Бабини 


т. 2: Духовная жизнь христианина Серве Пинкарс 
по св. Павлу и св. Фоме 
Аквинскому 


18. Основы христианской Альберт Шапель 


нравственности Грациано Боргоново 
19. Добродетели Романус Чесарио 
20. Нравственное действие под руков. Л. Мелина 
христианина 
21. Социальное учение Церкви Теодор Герр 
СЕДЬМОЙ РАЗДЕЛ 


Бог и человек во Славе 


22. Пришествие Господа во Славе Кандидо Позо 


ИЗДАНИЯ УЧЕБНИКОВ «АМАТЕКА» 


На итальянском языке Баіогіа1е Јаса Воок, 
Міапо, Паһа 

На французском языке Еайііопѕ Ѕаіпі-Раш, 
Гахетбоиге, 

На польском языке РаПоціпит, Рогпап, 
Роіопіа 

На русском языке Бопда21опе Ваза Сгіѕіа- 
па, Зегіаїе (Ве.), ПаПа 

На испанском язьке Баісег Еаїсогіаі, 
Уаїепсіа, Ѕрарпа 

На немецком языке Вопіѓайизѕ, 


Радегрогп, Сегтапіа 


Ш ЧАСТЬ 


СЛУЖЕНИЕ ЕВХАРИСТИИ 


После того, как нами (в предыдущей книге”) высказаны принци- 
пиальные соображения относительно Божественного катабасиса 
(нисхождения Бога к человеку), а также ответа на него в виде анаба- 
сиса (восхождения человека к Богу), в настоящем руководстве обра- 
щаемся к проблемам служения Евхаристии. 

Евхаристия представляет собой центр и средоточие всей литур- 
гической жизни Церкви. Служению Евхаристии соподчинены все про- 
чие таинства, все сакраментальные действия и богослужения. Евхари- 
стия — это актуальное совершение как Божественного катабасиса, так 
и человеческого анабасиса; это — событие животворящего общения 
между Богом и человеком, совершаемое во времени и в пространстве. 


* Имеется в виду первый том книги «Литургия Церкви», а именно: «Ката- 
басис: Бог нисходит к человеку. Анабасис: человек восходит к Богу» (Милан- 
Москва, «Христианская Россия», 2001). «Литургия Церкви» состоит из трех 
книг: вторая — лежит перед вами; третья («Освящение времени») готовится к 
печати. — Прим. перев. 


3.1 
ТАИНСТВО ТАИНСТВ 


Так — и по праву — назвал Корбон (Согфоп) Евхаристию: для 
нас она выступает как «центральное богослужение»!. Вагаджини 
(Уававаіпі) назвал св. Мессу «олицетворением всего богослужения»? 
и сослался на богословскую традицию, начавшуюся с Псевдо-Диони- 
сия Ареопагита”, и особенно на ориентацию (направленность) всего 
богослужения Церкви на служение Евхаристии как на свое средоточие. 


3.1.1 ПРИОБЩЕНИЕ К ИСТОЧНИКУ ОБОЖЕНИЯ 


В служении Евхаристии мы приобщаемся Телу или «становимся 
общниками Тела...» Иисуса Христа (І Кор 10, 16)". По Его челове- 
ческой природе, в которой обитает полнота Божества и которой дол- 
жны быть исполнены также и все люди (Кол 2,9 и сл.), человек, 


"Так у него гласит заголовок ХІ-й главы (сс. 119-128), который заимствован 
из книги «Ве ессі. Мегагсша» (Ш) Псевдо-Дионисия (см.: 1-РС 3, 424). В ука- 
занной книге Евхаристия названа «Таинством таинств». По вопросу места Ев- 
харистии в венке прочих таинств см.: Сотфоп, Ійштіє аи; дет Оғдиейі 129-143. 

2 Таково у него название 5-й главы (сс. 115-131). Относительно направлен- 
ности прочих таинств к Евхаристии по учению Фомы Аквинского см.: С. Уарар- 
віпі: Тлеоіоріе дек І.йигріе. Еіпзіедеїп - 7йгісһ - Кбіп 1959, 129-143. 

" Псевдо-Дионисий Ареопагит (ок. 500 г.) — богослов-мистик, предложивший 
синтез неоплатонизма и христианства. В трактате «О небесной иерархии» рас- 
сматривает вопросы служения таинств. — Прим. перев. 

“ Поскольку данный стих очень важен, полезно привести его сейчас (выде- 
ления наши): «Чаша благословения, которую благословляем, не есть ли при- 
общение Крови Христовой? Хлеб, который преломляем, не есть ли приобіенів 
Тела Христова? (1 Кор 10, 16). — Прим. перев. 


П 


СЛУЖЕНИЕ ЕВХАРИСТИИ 


вступая в общение с живым Богом, принимает от Него нетварную 
благодать. «Между Богом и человеком и человеком и Богом нет ни- 
какого иного сношения, как только посредством Его Тела»?. 

Человеческая природа Христа — единственный посредник в 
общении между Богом и тварным миром, а также источник Боже- 
ственной жизни, способный преподать человеку и всему миру — дар 
оббжения. Соответственно служение Евхаристии представляет собой 
вершину жизненного обмена между Богом и человеком, реальное со- 
вершение вселенской Евхаристии, когда в жизненную полноту Пресв. 
Троицы вовлекается всё творение. 

Поскольку именно в служении Евхаристии совершается оббжи- 
вающее общение людей с Богом посредством человеческой природы 
Христа, этого источника благодати, постольку Евхаристия и высту- 
пает как «матерь таинств»*. Отсюда легко понять, почему понятие 
«литургии» (собственно, это любое «общественное служение», в том 
числе «богослужение») в языковом узусе греков, держащихся Визан- 
тийского обряда, сведено к служению одной лишь Литургии-Евхари- 
стии". Действительно, Евхаристия — это «общественное» (т.е. для 
многих) деяние Триипостасного Бога, жизненный обмен приобщения 
верующих, посредством евхаристических Даров, к обоженному чело- 
веческому бытию Бога-Сына. й 

Хотя любой богослужебный чин — это действование Бога, при- 
глашающего к Божественной жизни, равно как и действование Церк- 
ви, принимающей приглашение, всё же во всей полноте такое совер- 
шается именно в служении Евхаристии. Евхаристия не есть одно из 
семи рядовых таинств, а — таинство изрядное, потому что в Евха- 
ристии устанавливается обдживаюшая связь между Творцом и Его 
творением, и она меняет общий облик всего мира. 

В Евхаристии совершается возвышение всего мира к Божествен- 
ной жизни. В ответ на него мир и всё творение проявляют в Евхари- 


3 Согфоп, І йшуїіє аи; дет Әғдией 75. 

4 Еудокітоу, 2 'Онћодохіе 265. 

" По-гречески Хемоюруїа — это «богослужение» вообще (т.е. любое чинопос- 
ледование, не обязательно Евхаристии), но в Византии имела место и специ- 
ализация понятия: Лємооруша — это только «служение Евхаристии» (у като- 
ликов: Мессы), совершение обряда, за которым совершается Таинство Евха- 
ристии. В русской традиции — Божественная Литургия. — Прим. перев. 

5 Ср.: 7.0. 7ігіошаѕ: Піе Шей т еисватзизсйег Ѕсһаи ипа дек Мепзсһ уоп һеше. 
Іп: 05 25 (1970) 342-349. 343. 
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ТАИНСТВО ТАИНСТВ 


стии свое «утверждающее, согласное соучастие»: оно отчетливо вы- 
ражено в дарах, приносимых верующими в Жертву, — они суть «знак 
евхаристии-благодарности Богу». 

Верующие возносят в жертвенньй дар свой мир, «и не только 
таким, каков мир сейчас, но и каким станет, когда в конце времён 
затемнится свет (сей провозвестник Рая, открывающийся в Литургии) 
и верующих призовут “с миром выйти в мир"»?. В жертву возносится 
падший мир. «Божественная Литургия является (по слову св. Игнатия 
Антиохийского) “лекарством бессмертия”, потому что она, — при- 
нимая и похваляя мир, но в то же время отвергая его поврежден- 
ность, — освящает и возводит его ко Творцу: “Дары, взятые от Твоих 
даров, Тебе приносим во всем и за всех". Итак, принятие сего мира 
посредством Божественной Литургии показывает, что мир, в литур- 
гической перспективе творения, никогда не переставал быть Кос- 
мосом Божиим... Парадокс утверждения и отрицания мира в ходе Ли- 
тургии (т.е. преобразования мира, но без его разрушения; обновления 
мира, но без нового творения из ничего), открывая себя в простран- 
стве и времени посредством Евхаристии, есть таинство Божие. В нём 
обновляется, но не уничтожается ветхий Адам, а человеческая при- 
рода принимается без ее перемены; человек хотя и достигает т обдже- 
ния, но всё же человеком — остается». 


3.1.2 РЕАЛЬНОЕ ПРИСУТСТВИЕ 


«Чем дальше, тем яснее» Новый Завет свидетельствует нам «о 
тождестве евхаристических Даров и плоти Иисуса Христа. Когда-то 
в прошлом, нас ради и нашего ради спасения, Христос принёс на 
Кресте кровавую Жертву искупления; сейчас же, в таинстве, Он 
преподаётся в уста и направляет нас к (достигнутому Своей смертью) 
искуплению»? . Из сказанного, однако, пока не ясно, как присутствие 


$ Там же, с. 343 и сл. 

* В цитате парафразирован возглас священника из византийской Литургии: 
«Твоё из Твоего Тебе принося о всех и за вся». См. [Православное богослуже- 
ние: 98] (в церковнославянской версии: «Твоя от Твоих, Тебе приносяще о всех 
и за вся»). — Прим. перев. 

7 Там же, с. 344 и сл. 

8 Вег, Еисһагізіе ПЛ, 201. К сходному результату приходит Варнах: Магпасі, 
Зутбопуй ПсйКей 758. 
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СЛУЖЕНИЕ ЕВХАРИСТИИ 


Христа в свв. Дарах осмыслено богословски и какие последствия для 
Литургии имеют многие и разнообразные попытки её осмысления. 

Некоторые свв. Отцы, действительно, применяли и по отноше- 
нию к евхаристическим Дарам такие понятия, как «образ» и «символ» 
(офусижарох, асутиутого», стодВолоу; зітійійо, Ясиға”); свв. Отцы, однако, 
понимали их в реально-символическом смысле учения Платона о при- 
частности, а не «только» духовно-символически, как понимаем мы се- 
годня?. Интерпретация символа полностью определяется реализмом'. 

Другие свв. Отцы (например, Иоанн Златоуст и Амвросий Ме- 
диоланский), подчеркивали полную идентичность евхаристического 
и исторического Христа. Учение Амвросия о Евхаристии считается 
«плодом встречи латинского духа с греческим»: хотя у Амвросия 
греческие представления об образах и пропитаны латинской мента- 
льностью, всё же для него характерно представление о реальном сим- 
воле; правда, у него уже наметилась тенденция сводить образ к «прос- 
тому» символу". 

В целом же единого богословского ответа на вопрос о присут- 
ствия Христа в евхаристических Дарах свв. Отцы не дали; проблема 
осталась невыясненной. 

Неудивительно поэтому, что на Западе в средние века возникли 
споры о природе Евхаристии. Духовно-символические представления 
сошли на нет; появился «вещественный» реализм. «На авансцену ин- 
тереса выступил вопрос реального, вызванного освящающими дейст- 
виями священника, присутствия Тела и Крови Христа в Хлебе и Вине, 
а идея о таинственном присутствии искупительного дела Иисуса Хри- 
ста — постепенно утратилась»"?, 

Первый спор вокруг Евхаристии вызвал монах Пасхасий Рад- 
берт (Раѕсћаѕіиѕ Ка4фетиз)” в 853 г. Он предложил т.н. капернаум- 
ское! учение о Евхаристии. В Евхаристии, по Пасхасию, перед нами 


" ооноционо: (греч.)— «отпечаток, подобие, слепок»; асупетопо (греч.) — «про- 
тиво-образ, образец»; софуђолоу (греч.) — «признак , предзнаменование, метка»; 
зип о (лат.) — «подобие, похожесть»; Йрига (лат.) — «образ(ование), внешний 
вид, устроение, форма». — Прим. перев. 

9 Ср.: Матасћ 756 и сл. 

ю Ср.: А. Реппа: «ЕисНнагізгіє» ипа Меѕѕе. Іп: Сопсіййцт 4 (1968) 749-754. 753. 

"Ср. бегКеп 87 и сл. 

12 Меуег, Еисһакізгіе 201 и сл. 

" Пасхасий Радберт (ок. 790—865) — богослов, бенедиктинский монах На- 
иболее известен его трактат «е Согроге еї Запрміпі Ротіпі» («О Теле и Крови 


14 


ТАИНСТВО ТАИНСТВ 


то самое Тело и та самая Кровь Христа, которые были рождены от 
Девы Марии, а затем распяты на кресте. При это Пасхасий пропове- 
довал статическое присутствие, полную идентичность между евхари- 
стическим и историческим Телом Господним. 

Рабан Мавр (Кһабапив Маигих, 1 856) и Ратрамн (Кагатпих, 
1 877), напротив, отстаивали идею «актового присутствия»: Евхари- 
стия — это служение искупительного деяния Иисуса Христа и при- 
общение к таинству (в котором верующие вкушают Тело и Кровь), 
так что она представляет собой их участие в самих Крестных стра- 
даниях Господа. 

Второй спор относительно Евхаристии был вызван Беренгаром 
Турским (Вегепзаг уон Тоигѕ, 1 1088): он предложил простое симво- 
лическое понимание Таинства и этим противопоставил себя крайнос- 
тям капернаумского учения (как его развивал Ланфранк из Бека [Ган- 
/ғапс топ Вес], 1 1089 г.). Правда, при папах Николае П и Григории УП 
(ОН 690) Беренгару пришлось отрекаться от своего символизма, и в 
формулировке отречения (ОН 700) он уже говорит о сущностном 
превращении, т.е. пресуществлении Хлеба и Вина («зиб${апнащег 
сопуегії»)!". 

Специальнье решения против отрицателей реального присут- 
ствия Христа в Евхаристии (альбигойцев" и катаров"") были приняты 
на ТУ-м Латеранском Соборе в 1215 г. Тогда же было провозглашено 


Господа»), представляющий собой первую догматическую монографию о Ев- 
харистии. Учение Пасхасия считается предтечей последующей концепции пре- 
существления Даров (іғапззибзтаппайоҙ; повергалось жесткой критике. | Стоз5) — 
Прим. перев. 

З Наименование «капернаумский» восходит к речениям Иисуса Христа о 
«хлебе жизни» в гл. 6 Евангелия от Иоанна и к противоречию, вызванному ве- 
щественно-натуралистическим недоразумением. 

№ Ср.: де Їмібас, Соғриз Музіісит 177-180. 

* Альбигойцы (название по г. Альби во французской провинции Лангедок) — 
последователи еретического движения во Франции, Италии и Германии (ХП- 
ХПІ вв.), которые отвергали догмат о Пресв. Троице, не признавали реальнос- 
ти церковных таинств, отказывались почитать крест и иконы и не признавали 
над собой власти Папы. Создали свою альтернативную церковь. В 1209 г. Папа 
Иннокентий Ш организовал против альбигойцев крестовый поход, после чего 
ересь к концу ХШ в. окончательно исчезла. — Прим. перев. 

** Катары (название от греч. кабордс «чистый») — последователи еретичес- 
кого движения в Западной Европе (ХІ-ХІУ вв.), разновидность богомильства. 
Учение катаров было воспринято альбигойцами. Катары провозглашали дуа- 
лизм доброго и злого начал в мире, не признавали Ветхий Завет, отрицали 
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и учение о пресуществлении свв. Даров (/тап5зифзтаніатіо) (ОН 802). 
В 1415 г. это учение подтвердил также Констанцский Собор, высту- 
пивший против взглядов Уиклифа“ и Гуса"" (ОН 1198 и сл., 1257), и 


ч“чч 


оно же было особо закреплено на Тридентском Соборе””, став от- 
ветом на сомнения по поводу Евхаристии в стане приверженцев Ре- 
формации”””. «Обьективистски-статичное понимание (согласно 
которому Тело и Кровь Христа плотски, реально присутствуют в 
свв. Дарах) частично было преодолено в учении о пресушествлении. 
В нем проведено различие между невидимой евхаристической 
субстанцией, присутствующей под видами Хлеба и Вина, и ее зримым 
явлением, т.е. установлена разница между сущностью и свойствами 
Тела и Крови Христа, благодаря чему удалось снять противопо- 
ложность между чувственным реализмом и субъективным симво- 
лизмом. Тем не менее в учении о пресуществлении осталась установка 
на соматическое реальное присутствие. Напротив, было утеряно (и 
не возобновлено до сих пор) актуально-презентативное измерение Ев- 
харистии, т.е. (делающее реальным присутствие здесь и сейчас) вос- 


догматы о Крестной смерти и Воскресении Иисуса Христа, ниспровергали крес- 
ты и иконы, не признавали церковной молитвы. Они же отвергали церковные 
таинства, практиковали публичную исповедь. Секта держалась очень упорно 
и исчезла только в начале ХУ в. — Прим. перев. 

* Учение о пресуществлении в кратком изложении таково: внутренняя сущ- 
ность (зиБ5{апиа) хлеба и вина в Евхаристии полностью заменяется сущностью 
Тела и Крови Христовых; от материальных хлеба и вина остаётся лишь их 
внешняя форма (цвет, размер, вес, вкус), понимаемая как несущественные при- 
знаки (ассійепііа). — Прим. перев. 

7" Джон Уиклиф (или Виклиф; ок. 1320-1384) - английский реформатор и 
переводчик Библии на английский язык. Отрицал культ святых, некоторые та- 
инства и обрядь. Обличал Папу Римского и обьявил его антихристом, отвергал 
церковную мерархию, требовал бедности духовенства. В 1415 г. на Констанц- 
ском Соборе официально осужден как еретик; его прах и сочинения были сож- 
жены. — Прим. перев. 

““ Ян Гус (ок. 1371-1415) — чешский реформатор, проповедник, открытый 
сторонник Уиклифа. Обличал католическое духовенство, симонию (продажу 
рукоположений за деньги), торговлю индульгенциями и требовал коренной ре- 
формы Церкви по образцу раннехристианских общин. В конце 1414 г. на Кон- 
станцском Соборе официально осужден как еретик и сожжен. — Прим. перев. 

“"" Тридентский Собор (1545-1563) принял т.н. Тридентское исповедание ве- 
ры — текст церковной присяги. На соборе были также приняты догматы о пер- 
вородном грехе и о чистилище. — Прим. перев. 

""" Реформация (от лат. гебоппаїіо — «преобразование, перестройка») — иде- 
ологическое движение ХУІ в., направленное прежде всего против Римо-Като- 
лической Церкви и приведшее к возникновению протестантизма. — Прим. перев. 
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поминание об искуплении»?. Об этом говорит порядок следования, 
в котором на Тридентском Соборе рассматривались проблемы Ев- 
харистии, а именно: реальное присутствие обсуждалось первым". 

В свете сказанного Конституция о священной Литургии, при- 
нятая на П Ватиканском Соборе”, знаменует собой «конец средневе- 
ковья» (Ленгелинг [Гензейиз])", поскольку в ней совершен переход от 
ещё недавнего статического представления о Евхаристии к динами- 
ческому. Относительно главы 7-й документа (5С 7) Ленгелинг заме- 
чает, что направленное против еретиков подчеркивание соматичес- 
кого, реального, под видами Хлеба и Вина, присутствия Христа при- 
вело к тому, что «многие верующие перестали замечать другие изме- 
рения Его присутствия». Подчеркивание «реального присутствия» в 
его традиционной интерпретации породило мнение, что прочие ас- 
пекты присутствия Христа якобы менее реальны, чем соматическое 
присутствие в Хлебе и Вине". 

Относительно той же главы Конституции (5С 7) Мейер (Меуег) 
замечает, что аспект реально-символического знакового действия оп- 
ределяет также и реальное присутствие Христа в Евхаристии: «Иду- 
щее от свв. Отцов и утраченное в средние века реально-символическое 
понимание Литургии плодотворно возобновлено в “мистериальном 
богословии” (О. Казеля [О. СазеД”) и в последовавшим за ним “бого- 
словии таинств”. По преимуществу космические категории “пра-об- 
раза” и “отпечатка”, — а они восходит к Платону, — теперь усвоены 
в христианстве, и они обрели дннамику посредством подключения как 
искупительно-исторического и личного, так и пневматико-духовно- 


15 Меуег, Еисһагіміе 227 и сл. 

6 Ср.: там же 257. 

“Название Конституции по-латыни — басғозапс/ит Сопз Шит («Святейший 
Собор»; сокращенно обычно обозначается как: $С; при ссылках после сокра- 
щения приписывается номер главы документа). Опубликована по-русски в кн. 
[Документы: 15-51]. — Прим. перев. 

" Ср. Е.Ј. Гепреіпр: Гиинче — Пісіор гжізсћеп Сой ипа Мепзсһ. Нгзв. и. Беаг- 
Бейес уоп К. Кісінег. Етеібигр — Вазе! — ҮЛеп 1981, 13 15. 

8 Ср. Гепгейіпр, Копяйипоп 20. 

“ Одо Казель (1886-1948) — монах-бенедиктинец, специалист по литургичес- 
кому богословию, предложивший т.н. «учение о таинствах» (Музегіепіеһке). Он 
усматривает в Евхаристии новое осуществление (ре-активацию) Церковью та- 
инств Христовых. Хотя учение Казеля и вызвало ряд возражений, всё же оно 
предвосхитило пасхальное понимание Евхаристии, которое в дальнейшем воз- 
обладало на П Ватиканском Соборе. [Сгоз$] — Прим. перев. 
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го измерения. Действительно, единственное событие в истории искуп- 
ления (пра-образ), равно как и его повторяемое воспроизведение в 
Евхаристии (отпечаток, знамение) вступают в связь, совершаємую в 
духе»”. Как событие духовной связи, Евхаристия требует от верую- 
щих деятельного участия; они должны приобщаться к реальному при- 
сутствию Христа, сознавая актуальное присутствие Его искупитель- 
ных деяний. Актуальное присутствие «собственно только и обосно- 
вывает Его реальное присутствие в таинстве. Если бы не было вос- 
приятия подлинного мистериального присутствия, то Евхаристия, при 
всей ее святости, всё-таки закоснела бы и обратилась в “предмет” 
поклонения, а не была живым действием, в котором, совершая его, 
мы принимаем активное участиє»?, 

Всему сказанному не противоречит удержание понятия пресу- 
ществления-ігапѕѕиЪѕіапііаііо в знциклике «Музієгіцт Паеі»" Папы 
Павла УІ от 1965 г. Следуя за 5С 7 и отправляясь от учения о раз- 
личных способах евхаристического присутствия Христа, Папа в том 
числе говорит и о Его присутствии под освященными видами Хлеба 
и Вина, подчеркивая при этом, что оно является реальным «рег ехсеї- 
1еп ат, аша еві зибхёапНай$, дача пишгощ іойи5 аме іпіерег Сһгіѕіиѕ, 
Рецѕ её пото, № ргаезепв» "2, Папа подчеркивает действительность 
присутствия Христа и показывает, что все прочие истолкования (транс- 
сигнификация, трансфинализация"") — несостоятельны, ибо не соот- 
ветствуют пониманию реальности, покоящемуся на определении Три- 
дентского Собора. Самостоятельное значение, по мнению Папы, 
имеет философская основа, в конкретном случае гиломорфизм"""" 
Аристотеля, на которой покоились учения как {У Латеранского, так 
и Тридентского соборов: «мы не сможем правильно постигнуть Ев- 


9 Меуег, Еисванзйе 447. 

2 Ҹагпасһ, бутбомигкйсНКей 758. 

* «Тайна веры» (лат.). — Прим. ред. 

** «По преимуществу, ибо является субстанциональным, где бесспорно пол- 
ностью и нераздельно Христос, Бог вочеловечившийся, делается присут- 
ствующим». — Прим. ред. 

1 АА$ 57 (1965) 753-774, здесь: 764. 

"" Транссигнификация (дословно: переозначение), трансфинализация (пере- 
заввершение) — Прим. ред. 

"" Гиломорфизм — от греч. Ал «материя» и норот «форма, образ». Метафи- 
зическое учение, восходящее к Аристотелю, согласно которому актуальная спе- 
цифическая реальность физического предмета есть дорфй (/оғта), тогда как Ам 
(тагегіа) вносит в его бытие лишь потенциальность и ограниченность. 
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харистическую тайну, если не признаем установленное на Тридентс- 
ком Соборе чудесное пресуществление всей субстанции хлеба в Тело 
Христово и всей субстанции вина в Его Кровь»?, 

Византийские богословы также исходят из понимания реально- 
го присутствия Христова под евхаристическими видами. Они учат о 
полной идентичности между евхаристическим и историческим Хрис- 
том, но при этом, не впадая в капернаумский натурализм и не при- 
нимая статичного присутствия Господа, не упускают из вида дина- 
мического измерения Его присутствия, т.е. актуального присутствия 
тайн искупления. По указанной причине византийцы не употребля- 
ют термина пресушествление-ітапввшфвіайайо; они предпочитают обо- 
значения, которые имеют динамический характер, такие как ретођоћт“, 
ретастоҳ їсс" и ретарровулстс"". Евхаристия не есть некая рас- 
сматриваемая извне и не затрагивающая человека вещь, она — не 
«символ», она — сам Христос?. По мнению византийцев, евхаристи- 
ческие виды Хлеба и Вина, в противоположность казовому благочес- 
тию Запада, не удовлетворяют любопытства человеческих глаз; для 
глаз посредником Откровения являются не свв. Дары, а св. иконы. 
Евхаристия — «Хлеб небесный», таинство жизненного обмена с 
Богом, она есть «момент и место, когда обдженная человеческая при- 
рода Христа становится нашей»". 


3.1.3 БОЖЕСТВЕННАЯ ЛИТУРГИЯ ПРИХОДИТ К НАМ — ЧЕРЕЗ ЖЕРТВУ 


Из лагеря традиционалистов вновь и вновь раздаются упреки 
в адрес обновленной на Ватиканском Соборе Литургии: она якобы 


Гиломорфизм лежит в основе всеобъемлющей богословской системы Фомы Ак- 
винского. — Прим. перев. 

22 Ср.: Магпасі 758, прим. 10, а также: М. Ѕсһтацѕ: ег Сіайфе дег Кіксһе У/3. 
$. ОНШеп 2. Аий. 1982, 165. 

" Букв. «превращение, изменение, перемена». Соответствует слав. термину 
преложение. Ср. слова священника при освящении свв. Даров; в ответ на при- 
зыв диакона (Благослови, владыко, обоя) он произносит: «Преложив Духом Тво- 
им Святым» (Метава?дум «б Пуєораті соо тф бү). — Прим. перев. 

7 Букв. «перемена стихий в каком-либо теле, составление стихий другим спо- 
собом; пересоздание». — Прим. перев. 

““ Букв. «перестроение, улучшение». — Прим. перев. 

з Ср.: 7. Меуепдогії: Гпййатоп а Іа ІНеоіозіе Бугатіпе. Рагіз 1975, 271. 

м Ср.: там же 271-273. 


19 


СЛУЖЕНИЕ ЕВХАРИСТИИ 


недостаточно соответствует жертвенному характеру Мессы или даже 
якобы совсем отвергает его?. В этой связи нельзя не вспомнить, что 
учение о приносимой за Мессой Жертве в полемике времён Рефор- 
мации подверглось отчасти всё же справедливой критике. В после- 
Тридентскую эпоху оно опять-таки пострадало от анти-реформаци- 
онной узости. 

Лишь благодаря мистериальному богословию нашего века был 
получен удовлетворительный ответ на вопрос о соотношении между 
Жертвой на кресте и Литургической жертвой, о соотношении между 
засвидетельствованной в Св. Писании одноразовостью, а также все- 
достаточностью Крестной Жертвы Иисуса Христа и многократным 
характером Жертвы за каждой Божественной Литургией. Соответ- 
ственно следует согласиться с Мейером (Меуег): причина споров от- 
носительно Жертвы или евхаристической трапезы (в качестве основ- 
ного назначения Мессы) состоит в недоучете динамического присут- 
ствия Христа — как реального символа — и в сужении проблематики 
только до соматико-статичного присутствия". 

Номинализм, неспособный на (реально-)символическое подход, 
привел к тому, что в период позднего средневековья было полностью 
утрачено единство между Крестной Жертвой и Жертвой за Мессой. 
Тогда богословы задавались вопросами, какова «ценность» или 
польза от Мессы для живых и умерших, каковы «конкретные плоды» 
Мессы -- видимо, чтобы отчитаться перед делаюшими пожертвова- 
ния. При этом богословы мыслили себе конкретную жертву за Мессой 
как еше одно подлинное жертвоприношение. Мессу стали считать не 
реально здесь и сейчас присутствуюшей и единственной Жертвой 
Иисуса Христа, а результатом стараний священника, тогда как свя- 
щенник — человек, а значит грешник, и он принципиально не спо- 
собен вознести жертву, которая имела бы неограниченную ценность. 

Считалось, что если Месса служится за многих живых и мерт- 
вых, то она имеет меньшую ценность, чем Месса, отслуженная за од- 
ного человека". 

Подобный взгляд на Литургическую жертву как на способ по- 
лучения определенного количества благодати усиливало еще и рас- 


5 Ср., например, доводы М. Лефевра: М. Іеѓеме: Рег Рнемег ипа даѕ ћейіве 
Меворуег. Іп: Опа-\осе-Когтезропдеп2 1 (1971) 306-313. 

2 Ср. Меуег, Еисһагіздіе 447. 

7 Ср.: Е. Іѕегіоћ: Рег Мем аск Меѕѕе іп деп ПізКивзіопеп дег Тһеоіореп уот 
Міеіайег біз гит 16. Ларгпипаен. Іп: 2КТЬ 83 (1961) 44-79, особенно 58-65. 
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пространенное в средние века представление, что если уплатить сумму 
на совершение одной или многих месс (такова т.н. «стипендия за 
мессу»), то благодатные плоды Мессы якобы можно себе «купить», 

Богословы мало размышляли над характером Жертвы за Мес- 
сой, а когда клирики обращались к народу, они столь грубо призы- 
вали не скупиться, что протест реформаторов был неизбежен. На 
описанном фоне и состоялось полное отрицание Лютером и другими 
реформаторами жертвенной природы Мессы?. 

Католическое богословие было и остаётся многим обязанным 
Тридентской формулировке о Мессе как о «засиЙсат уізібіе ег рго- 
раюогиит»" (ОН 1743 и слл.); она, однако, требует, чтобы мы пра- 
вильно понимали единство жертвенного акта на Кресте и за Мессой. 
Это единство допускает двоякое толкование. С одной стороны, перед 
нами вечно актуальное продолжение жертвенного акта Христа на 
Небе, и этот акт за каждой Мессой становится сиюминутным присут- 
ствием. С другой стороны, в служении конкретной Мессы перед нами 
акт самопожертвования Христа, Который, будучи Первосовершите- 
лем таинства, действует через своего священника? 

Как асіїо («действие») Христа, жертва за конкретной Мессой 
представляет собой гергезешайо ([замещающее] «представление») 
Крестной жертвы. И только заново открытое в мистериальном уче- 
нии понятие о гергезетайо смогло объяснить, каким образом жертва 
за Мессой бывает присутствием в ней Крестной Жертвы и тем самым 
подлинной Жертвой, но при этом не становится самостоятельной 
«Жертвой». Без мистериального учения все разнообразные теории о 
жертве за Мессой заводят в тупик: «Возникает впечатление, что ве- 
рующий и мыслящий человек пребывает в безысходной дилемме. Или 
Св. Месса представляет собой действительную Жертву, но тогда надо 
отказаться от идеи о единственности новозаветной Жертвы, или же 


2 Ср.: 7. МегК: АВлій етег ШипдевезстсйИсйеп Рагзгейиня дез Мед преп ито. 
Эширан, 1928, 94 и сл. 

2: Ср.: Е. Іѕепіоћ: Спаде ипа Еисвайце т дег ріййозорнізснеп Тһеоіовіе дез ИЛІреіт 
уоп Оскһат. Ірге Вейешипр г «е Отзасһеп дек Ке)октавіоп, Х/іезбадеп 1956. 
Е. Ізегіої / Р. Меіпһо!а: Арепдтаћ! ипа Ор/ек 5імісагі 1960. М. Наітег: Деу Шегғагізсһе 
Катр/Глирегу ипа Меіапстћопѕ яеяеп 4а5 Ор/еғ 4ег Меззе. Іп: Піуив Тһотаѕ 21 (1943) 
63-78. Н.В. Меуег: Ішйег ипа (іе Меѕѕе. Радегогп 1965. 

* «Жертва видимая и примиряющая». -- Прим. перев. 

9 Ср.: Е Еізепбасі: Діє беретған Јеѕи СВгізіі іт Сопезаїепзі. Ѕуѕіетайіѕсһе Зет 
тш І игріеКоп5ійніоп дез П. Уакікапізспеп Коп2115. Маіп2 1982, 369 и сл. 
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Жертва Нового Завета является единственной и неповторимой, но 
тогда Св. Мессу нельзя назвать жертвой»?!. 

Поначалу жертву за Мессой следует рассмотреть в катабатичес- 
ком измерении. Это означает, что ее средоточием является «Распятый, 
ставший Господом»; стало быть, Его Крестная Жертва всегда при- 
сутствует за Мессой??. Это превалирование катабатического измере- 
ния не теряется и тогда, когда при взгляде на жертву за Мессой мы 
«меняем угол зрения»: «Если слово жертва употреблено в религиоз- 
ном смысле, то мы, естественно, имеем в виду жертвование Богу. 
Однако, противоположный смысл имеют основополагающие ново- 
заветные суждения о Жертве, т.е. о Само-пожертвовании Христа. 
Самое основное и главное в них таково: инициатором новозаветной 
Жертвы является Бог, который действует, отдавая Себя, и через Свою 
Жертву дарует примирение»? . 

Аналогично судит Ратцингер: «Жертва приносится из уже во- 
человечившейся любви Божией, так что Жертва — это всегда идущая 
изнутри Самоотдача Бога, но Он принимает в нее и человеческий 
вклад». Основную идею Послания к Евреям Ратцингер положил в 
основу критики позиции Лютера, согласно которой Крестная жертва 
Христа — это раз и навсегда принесенная Жертва, «в которой Бог 
Сам дарует нам, вопреки нащему тщетному культу, истинную, иску- 
пительную Жертву. Соответственно христианский культ, по Лютеру, 
больше не может состоять в возношении собственных даров, но в 
сущности является, по восприятии однажды дарованного нам иску- 
пительного деяния Иисуса Христа, — только и исключительно евха- 
ристией”, т.е. чистым благодарением»?. Евхаристия, согласно Рат- 
цингеру, — это «дар приобщения (соттипіо), в котором Господь 
становится нам пищей, а она означает Самоотдачу Иисуса Христа, 


м Зсртаце, Газ еисватзйусйе Ор/еғ 19. 

з. Ср.: О. Сазеї: Раз сйғіѕіісће Орјеғтуѕіеғіит. биг Могрроозе ипа Тһеоіоріе 
де5 еисһағіѕііѕсһеп Носйвефеех. Нгѕр. м. У. ХУагпасһ. Стах – М/іеп - Кб 1968, 136. 

33 ТВ. Зсблеідег: 2еісһеп дек Майе Сопез. бғипағіВ дег Ѕакғатетіепіћеоіоріе. Маш? 
6. Ачӣ. 1992, 167. 

3 7, Ваїгіпрег: Раз Кезі дез Сіацепз. Рекзисһе гиг Тһеоіоріе деѕ Сопезаїепзієз. 
Еіпзіедеіп 1981, 84. 

" Греч. слово єбуарістіа (от ғ%- убрістос «благо-расположенный» = «бла- 
годарный») в прямом смысле означает «благодарность, благодарение». — 
Прим. перев. 

35 Ваѓгіпрег, 151 фе Еисһагізйе ет Орјеғ? 300. 
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сказавшего Свое тринитарное “да” Богу-Отцу в согласии на Крест и 
в этой “Жертве” примирившего всех нас с Богом-Отцом»%, 

Возражая против мнимого противоречия между Мессой как жер- 
твой (что раньше стояло на первом плане) и Мессой как трапезой 
(в чем и заключается специфика обновленной литургии), сошлёмся на 
(в нашей первой книге уже затронутое) внутреннее единство между 
этими двумя аспектами. Это единство, согласно Г.У. фон Бальтазару 
(Н.О. ъ.ВаЙвазаг), выражается в «допущеним» (принятии) со стороны 
Церкви того, чтобы Христос пожертвовал Собой; в согласии и в раз- 
решении вновь и вновь совершаться тому, что Христос совершил для 
нас и что выражается в сакраментальном приобщении. «Кто желает, 
чтобы люди Его “употребляли в пищу”, Тот нуждается в человеке, 
который готов вкушать и пить, — так Бальтазар подытоживает ана- 
логию между трапезой (и жертвенной самоотдачей Христа) и согла- 
сием Церкви на Его жертву»?”. Почти так же аргументирует и Генри- 
ци (Непгісі)З. 

В совершении Евхаристии Христос жертвует Себя в пищу и пи- 
тие ради вечной жизни. Эту жертвенную самоотдачу Сына Божия 
Своим последователям ради их вечной жизни невозможно отделить 
от Его смерти на Кресте. Самоотдача Христа человеку ради его 
вечной жизни и со-изволение (принятие) со стороны людей, чтобы эта 
отдача совершалась, придают Мессе характер Жертвоприношения. 
Через Жертву смертные, грешные люди примиряются с Богом, Ко- 
торый есть Жизнь, причем человек получает в полноте Божествен- 
ной жизни собственную долю. 

Самое главное, что верующий человек может и должен внести 
от себя, — это его со-изволение Жертве совершаться (за него). Снача- 
ла он принимает жертву за себя, затем, также в молении, за сестер и 
братьев, за живых и мертвых. Через себя и свое со-изволение Жертве 


36 Ка(гіпрег, Газ Ғезі деѕ Сіаиђепѕ 45 и сл. 

7 Ваітіпр 107. 

3 Непгісі 153: В принятии евхаристических Даров «самое существенное вы- 
ражается сакраментально, а именно: Евхаристия — это прежде всего Жертва, 
совершаемая Христом, и лишь потом жертва, которую верующие приносят 
Богу. Не мы приносим Богу-Отцу Иисуса в Жертву, но Он Сам, отдавая Себя 
нам, жертвует Собой. Уже на Кресте (...) Жертва совершилась не в, так сказать, 
частном отношении между двумя — Сыном и Отцом; напротив, Его смерть 
стала Жертвой за многих, ради которых и (грешными!) руками которых Иисус 
отдал Свою жизнь...» 
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совершиться верующий всех их, так сказать, со-вовлекает в эту Жерт- 
ву, дарующую жизнь. 

Когда желают узнать, в чем точно состоят практические выгоды 
и приобретения от жертвования за Мессой, мы не должны отвечать, 
ибо подобные вопросы недостойны таинства Евхаристии. Однако, 
теперь мы в состоянии приписать пожертвованиям за Мессой и на- 
мерениям жертвователей тот смысл и значение, которое они, будучи 
выражением со-жертвования, имели в Древней Церкви». 


3.1.4 ОБЩИНА, СЛУЖАЩАЯ ЕВХАРИСТИЮ 


«Крестная смерть и воскресение Христа — это генотип Евха- 
ристического таинства. Сущностное бытие и событие таинства Евха- 
ристии имеет свое основание в исторической смерти и в историчес- 
ком воскресении Иисуса Христа». При этом, однако, надо иметь в 
виду: «Таинство Евхаристии имеет свое бытие только в священнодей- 
ствиях Церкви»®. Только когда христиане собираются вместе ради 
служения Евхаристии, она и может иметь бытие; лишь при этом усло- 
вии может совершаться анафора (возношение), принесение человеком 
в жертву своего мира, причем именно тем человеком, который принял 
приглашение участвовать в полноте Божественной жизни. 

Таковы выводы из сказанного Бальтазаром, Евхаристия может 
состояться при выполнении следующих условий: только когда собра- 
лись люди, приготовившие служение Евхаристии и предоставившие 
для этого дары творения и человеческих трудов; только когда они, 
причащаясь, позволяют Жертве Христовой войти в себя. Церковь как 
вторая носительница служения Евхаристии находится в отношении 
дополнительности с первым Носителем — Иисусом Христом, и без 
нее Он не смог бы получить времени и места для Своего действования. 

Если согласиться, что, принимая причастие, мы этим позволяем 
Жертве Христовой осуществиться на себе, то станет ясно, что Евха- 
ристия никогда не может быть «свершением» единственно «отслужив- 


9 Ср.: ТА. апетапп: Ме тепйоп ипа Мевупйрепаит. п: А. Кітсһоӣѕѕпег (Не.): 
Опзег Сонездїеп5і. Егеїбигр — Вазе! - Меп 3. Ачӣ. 1960, 37-43, особенно 41 и сл. 

% ].В. Амег: Ті/еоіодфіе дек Енсһагіздіе іп Каивойзсйег бісіі. Іп: С. Ѕийпег (Нв): 
Ейсһагізіе — ?еісһеп дег Еіпһей. Егзієз КевепзБигеег Ӧкитепіѕсһеѕ Зутрозіоп. 
Керепѕбшр 1970, 52-66. 54. 
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шего» ее священника. Она является — если вспомнить об отношении 
взаимодополнительности — «свершением» всей общины, в которой 
рукоположенный для этого священник здесь и сейчас совершает 
служение замещения Христа, присутствующего незримо. 

То и другое — вступление человека в животворящее общение с 
Богом и возношение-анафора человеком всего творения — суть со- 
бытия, которые реально совершаются в служении, проходящем во 
времени и в пространстве и выраженном во внешнем мире, т.е. до- 
ступном органам чувств. Ибо община, служащая Евхаристию, буду- 
чи мистическим телом, не есть величина только духовная, и имеет 
долю в своем Главе, который в исторической действительности сего 
мира получил воплощение в определенный момент времени. Она 
имеет «долю в историческом, а не только в мистическом Христе, по- 
скольку она живет не только из Св. Духа, посланного от Отца и Сына, 
но также и из поручения, которое Христос дал своим апостолам. Это 
историческое поручение породило власть и право в определенной ис- 
торической форме, опять-таки присутствующей в исторической дей- 
ствительности иерархии, преемников апостолов и их помощников, и 
всё это отнюдь не только мистически»“!. 

Чтобы Евхаристия могла быть совершена, Церковь приносит 
к алтарю саму себя и культурные богатства соответствующей эпохи, 
Церковь противостоит всем искушениям интеллектуального спири- 
туализма. Во всё новых конкретных обстоятельствах и культурных 
условиях своего бытия она не перестаёт участвовать в воплощении 
мистического Тела, а оно (воплощение) продолжается во все времена 
и не подвержено никаким переменам. 
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дег Регѕоп ип дез Неійѕмегкеѕ Јеѕи ип Аъепатаћ! пасћ дег уогерһеѕіпіѕсһеп 
ргіесћіѕсһеп РаќгіѕііК. Егеібигр і.Вг. 1955. Ва. ПЛ: Рае Кегіргазепг дез Геібеѕ 
опа Вішез Јеѕи іт АБепатабі пасћ дет Мецеп Теѕќатепї. Егеібие і. Вг. 2. 
Аш. 1964. 


4 Там же 54 и сл. 
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3.2 
ИЗ ИСТОРИИ СЛУЖЕНИЯ ЕВХАРИСТИИ 


В предыдущем параграфе говорилось о значении Евхаристии, 
этом «Таинстве таинств». Как, однако, протекало историческое раз- 
витие чина служения Евхаристии? Ниже помещен краткий очерк, по- 
священный данному вопросу. 


3.2.1 От ЗАРОЖДЕНИЯ ДО ИпполитА Римского 


Самая первая, иудео-христианская, община Иерусалима в сво- 
ей богослужебной практике держалась двух «линий». 

С одной стороны, верующие, ничуть не сомневаясь, продолжали 
участвовать в храмовом культе и посещать богослужения в синагогах: 
служба во славу Отца Иисуса Христа была для них приемлема. Бог- 
Отец и для христиан — Отец, и Его они восхваляют в Боге-Сыне. 

Эльбоген (Еовеп) на ярком примере показал, насколько есте- 
ственным для перво-христиан было участие в синагогальном бого- 
служении. Он пишет, что только лишь введение в синагогах молений 
об уничтожении «ренегатов»" заставило христиан окончательно от- 


* Имеется в виду сложная проблема т.н. «благословения против еретиков». 
Ниже она изложена по соответствующей статье в современной «Епсусюрае а 
Хидаїса» (т. 11, стлб. 838 и слл.). В ежедневно произносимой молитве Амида (в 
среде ашкеназских евреев она известна и как «молитва 18 благословений» 
[Шемона Эзре]) содержится 18 бенедикций-благословений, в том числе и 12-ая, 
которая, будучи по форме благословением, по содержанию представляет собой 
проклятье «миним» (|72 буквально: «порода, вид, разновидность»), с проше- 
нием, чтобы Бог их уничтожил («сокрушил царство превозношения»). Под 
миним (или малшиним) понимаются «клеветники» или «доносчики»; семантика 
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межеваться от веры Израиля. Естественно, после этого новшества 
иудео-христиане не могли, теперь даже пассивно, участвовать в сина- 
гогальной службе, не говоря уж о том, что они более не могли руко- 
водить богослужением и прочитывать указанные молитвы от имени 
обшины!. 

Согласно Хойслингу (Ндифіїпя), перво-христиане «удовлетво- 
ряли» в Иерусалиме свои «потребности» в торжественном богослу- 
жении, участвуя именно в храмовом культе, поскольку их собствен- 
ное, особое, христианское богослужение еще не приобрело отчетли- 
вого облика". 

Пра-христианское служение Евхаристии состояло из совместной 
трапезы. Совместной трапезе и в иудейской традиции также всегда 
было свойственно религиозное измерение: произносилась молитва 
«киддуш»; говорилась торжественная благодарственная молитва 
(бераха) над наполненной чашей вина; хозяин дома совершал прелом- 
ление хлеба. По преломлении хлеба, собственно, и начиналась сама 
трапеза. В конце произносилась торжественная благодарственная 
молитва: отец семейства над серебряной благословенной чашей 
произносил три молитвы-благословения (благодарение за вкушенную 
пищу, восхваление Бога за обетованную землю, прошение об Иеру- 
салиме), и каждый раз звучал призыв: «Хвалите Господа (Адонаи), 
Бога нашего!» Все, кто участвовал в трапезе, отпивали от благосло- 
венной чаши; в заключение воспевался псалом. 

Согласно сведениям о Тайной вечере, содержащимся в Еван- 
гелии от Луки (22, 17), первая чаша, а также преломление и раздаяние 
хлеба и тогда входили в традицию открывающего трапезу «киддуш»а, 
тогда как слова над чашей «после вечери» (Лк 22, 20) относились к 
благословенной чаше в конце трапезы. Независимо от того, была ли 
Вечеря Иисуса Христа пасхальной трапезой или нет, установлено, что 


слова позволяет различное конкретное наполнение. В Талмуде бенедикция на- 
зывается биркат ха-миним; обычный перевод — «бенедикция еретиков». В дре- 
вней версии молитвословов-сидурим, обнаруженных в Каирской генизе, встре- 
чается и терминированное слово ноцрим (букв. «назаретяне», т.е. последователи 
Иисуса из Назарета = христиане). Версия молитвы с 12-й бенедикцией стала 
входить в синагогальное богослужение во второй половине І в. по Р.Х., и нельзя 
исключать, что она по первоначальной интенции была направлена именно про- 
тив «секты» христиан. — Прим. перев. 

“Ср. І. Ефовеп: ег /йа. бопез@епя іп зетег дезсһісіПісһеп ЕпписНипя. 
Егапісбогі/М. 3. Ацй. 1931, репринт: НИдезве!т 1962, 36-38. 

2 Ср. НачВіпр, Ійигрієме/огт 22. 
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эти элементы содержались в традиции иудейских (ритуально офор- 
мленных и религиозно окрашенных) торжественных трапез. Они не 
сводились к одному только насыщению и общению за столом, а по- 
нимались как религиозные торжества во славу Бога Завета, Завета с 
Израилем. 

Радикально новым за трапезой Иисуса стало основание Нового 
Завета на Теле и Крови, принесенных Господом в Жертву. По возне- 
сении Христа на Небо апостолы оставались в общении этого хлебо- 
преломления «по домам», но каждый день единодушно собирались 
ив Храме (ср.: Деян 2, 42. 46). 

Итак, наименования «преломление хлеба» и «Вечеря Господня», 
представленные в Св. Писании, означают, что первоначально служе- 
ние Евхаристии имело характер трапезы. 

Под «хлебопреломлением» новозаветные авторы (например, 
ср.: Деян 20, 7; І Кор 10, 16 и слл.: 11, 17-34) имеют в виду как агапу, 
христианскую вечерю любви, так и евхаристическую трапезу. 

Что же касается словосочетания «вечеря Господня», то в нем 
отразилось стремление установить различие между братской, рели- 
гиозно окрашенной трапезой верующих (совместным приемом пищи) 
и собственно «Вечерей Господней». Последняя отличалась от агалы, 
и об этом свидетельствует ап. Павел в 1-м Послании к Коринфянам. 
Проблемы, которые затронуты в нем (11, 20-22; 33-34) в стремлении 
отделить агапу от Вечери Господней, привели к разделению. Согласно 
1 Кор 11, 29, речь шла о настоятельно необходимом, жизненно важ- 
ном разграничении между обособленным вкушением евхаристичес- 
кого Тела Господа и всяким другим принятием пищи‘. 

Когда Иустин Мученик суммарно описывает служение Евха- 
ристии, он не упоминает об агапе, — возможно, он не хочет привле- 
кать внимание к практике Церкви, поскольку подобные «культовые 


3 Хорошее обобщение ср.: К. Сатђег: Еисћағгіз!іејеіеғ т дег Кіпсһе дек егяеп 
Јаћғћипаене. ш: С. Зийпег (Нё.): Киспагізбіе - 2еісһеп дег Еіпһей, Егѕіеѕ Кевепзбигрег 
ОКитепзсВез Ѕутрозіоп. Кесепѕъше 1970, 13-21 13-17. 

*Ср.: Н. МёШеп: ЕтзайтайЯегиив. Ет еросһаіеѕ 5сНіармогі іп зетег Ведешипу 
Жік аіе ?иКипЙ дек срғіѕіісһеп Кіксһеп. Раде от 2. Ай. 1970, 19: «Это различие 
С.) для христиан неотменимо, ибо речь идет о жизни и смерти! Чтобы всегда 
быть уверенными в отделённости этого Хлеба, христиане создали особое 
помещение и выбрали определенное время, и они обставили Трапезу такими 
обрядами и священнодействиями, которые должны подчеркивать сверх-обык- 
новенность Хлеба». 
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трапезы» при императоре Траяне были запрещены. Тертуллиан, на- 
против, о братских трапезах — упоминает, причем и он, подчеркивая, 
что Евхаристия служилась утром на заре («апїеіисапіѕ соецібця»"), сви- 
детельствует о ее отделенности от агапьг. 

Соответственно, отделение Евхаристии от братской трапезы и 
включение «культовых элементов» в её (Евхаристии) служение следует 
оценивать под углом зрения | Кор 11, 29", а не только как следствие 
«потребности в культе» или как проявление веры в тогдашних мыс- 
лительных категориях (а они как раз были культовыми}. 

Рост христианских общин привел к тому, что первоначальную 
связь агапы и Вечери Господней уже не было возможности сохранять 
и по чисто практическим основаниям. Соответственно столы при- 
шлось вынести из помещения для собраний; в нем остался всего один 
стол, предтеча христианского алтарного престола. На него возлага- 
лись хлеб и вино; затем над ними предстоятель произносил большую 
молитву восхваления. 

Согласно Юнгманну (Јипетапп), если судить по написанному 
в 111-113 гг. посланию Плиния, наместника Вифинии, императору 
Траяну, то можно сделать заключение о двух видах собраний хрис- 
тиан. Первое проходило утром, и (в отличие от второго, вечернего) 
христиане от него никак не соглашались отказываться. В первом слу- 
чае можно предположить служение Евхаристии, тогда как вечерняя 
агапа имела меньшее значение". 

Постепенно в служение Евхаристии, отделенное от вечери люб- 
ви, вошло и нечто новое: согласно распространенному мнению, из 
традиции синагоги Древняя Церковь позаимствовала Служение Сло- 
ва и присоединила его к Вечере Господней. 

Подобное сочетание превратилось в цельное богослужебное 
торжество, и о нем упоминает Иустин Мученик в своей Первой апо- 
логии (написана около 150 г. по Р.Х.). Он сообщает, что по воскре- 
сеньям за служением Евхаристии прочитывались «достопамятные дея- 


* Буквально: «собравшись перед восходом солнца». — Прим. перев. 

$ Ср.: Сатђег, там же, 18 и сл. 

** «Ибо, кто ест и пьет недостойно, тот ест и пьет осуждение себе, не рассуж- 
дая о Теле Господнем» (1 Кор 11, 29). — Прим. перев. 

$ Такова точка зрения Штокмейера: Р. Зюсктеег: ют Авепата гит Кий. 
Іп: М.Х. ЕгепКіе / Е. 1. Ѕіепаеђасћ / Р. Зюсктеег / ТН. Мааз-Емега: дат Трета Кой 
цпд Силе. Мобмеп@ ве ойег йбегпоке Апзагаск$Югт деѕ СТаціеп5. 5ішірагі 1972, 
65-104, особенно 97 и сл. 

1 Ср.: ма тапл М$ І, 23. 
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ния апостолов» и «писания пророков», после чего предстоятель, ска- 
зав подобающее слово, произносил над принесенными дарами боль- 
шую молитву благодарения-евхаристии. 

Именно этот характерный признак Вечери Господней нашел себе 
выражение в наименовании «Евхаристия» (благодарение), и термин на 
рубеже І в. стал закрепляться. Сначала имелась в виду большая бла- 
годарственная молитва: за Евхаристией собравшаяся община благо- 
дарит Бога-Отца за искупление, совершившееся во Христе. Его иску- 
пительные деяния, однако, не «причисляются» к событиям, лежащим 
в прошлом; служащая Евхаристию община воспринимает их как сию- 
минутное (т.е. здесь и сейчас) искупительное присутствие в своей сре- 
де. Действительно, в восхваляющем перечислении искупительных дея- 
ний Христа упоминается литургическое «ныне», и служащая община 
относит их к себе самой. 

В этом смысле дары хлеба и вина, над которыми произносится 
большое благодарение, также получают наименование «Евхаристии». 
Действительно, в анамнетическом («воспоминательном») осовреме- 
нивании искупительной деятельности Христа «совершается» то же 
самое, что некогда совершалось в Сионской горнице в среде собрав- 
шихся на Тайную вечерю. Церковь не только воспоминает Христа, 
но и ощущает Его нынешнее присутствие и воздействие на себя. Тем 
самым Церковь исполняет Христову заповедь анамнезиса-памятова- 
ния («сие творите в Мое воспоминание» [Лк 22, 19]). 

Напомним о точке зрения Г.У. фон Бальтазара. По его мнению, 
анамнетически восхваляя и воспоминая, литургическое собрание поз- 
воляет совершиться на себе тому, что Христос здесь и сейчас жертвует 
Собой за собравшихся. Он становится для них пищей и питием в тех 
Дарах, над которыми произнесена евхаристия-благодарение и ко- 
торые тем самым и сами стали «Евхаристией». Из сказанного выте- 
кает неразрывная связь «Евхаристии» с Жертвой. 

Восхваление Бога-Отца за совершенное во Христе искупление 
совершается не без земных даров-приношений. В богословии Иринея 
Лионского (направленном против гностиков, с презрением относив- 
шихся к зримому творению) сказано ясно: да, вознесённость сердец 
имеет решающее значение; да, Богу не нужны земные жертвенные 
дары; но поскольку во Христе совокупилось всё творение, оно, в евха- 
ристическом восхвалении Бога-Отца во Христе Иисусе, возносится в 


З Аро! 1, 67 — РЕ 68-73, цитируем по: Лліпртапп М$ І, 29 и сл. 
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жертву — по праву. Следовательно, хлеб и вино становятся знаками 
вознесения сердец, но и сверх того, принесение даров верующими 
обретает в евхаристическом служении смысл, не имеющий ничего 
общего с естественными культовыми жертвами. 

Вознося хвалы, община, вместе со Христом, приходит к Богу- 
Отцу, и она захватывает с собой мир своего обитания. Посредством 
Христа она возносит тварную реальность, представленную в свв. Да- 
рах, к Богу-Отцу и к жизненной полноте Триединого Бога. 

Важнейшим источником по истории литургии от начала Ш в. 
является «Апостольское предание» Ипполита Римского (до 170-235). 
Вступив в конфликт с Каллистом І, Папой Римским (217-222), он 
встал во главе одной небольшой раскольнической общины”. Когда 
его вместе с Понтианом (230-235), преемником Каллиста, сослали в 
Сардинию, схизма прекратилась». 

Около 215 г. Ипполит в Риме написал трактат «Апостольское 
предание» («Тгадійо Аровіоіса») и включил в него первое точное 
описание Литургии, а также молитвенные тексты. В книге сначала 
рассматривается вопрос церковной иерархии и церковных служений, 
затем приводятся молитвы при рукоположениях во епископа, пресви- 
тера и диакона, затем следуют: евхаристическая молитва, а также бла- 
гословения масла, сыра и оливок. Содержатся также определения по 
приему новых оглашаемых-катехуменов, описание процесса оглаше- 
ния, описание чина крещения, миропомазания и приобщения ново- 
крещеных за первой Евхаристией. В заключение этой «Ттаййіо Аров- 
тоіїса» приведены отдельные определения относительно постов, вечер- 
него чина благословения света, совместной трапезы, пасхального 
поста, диаконского служения, тщательного обхождения с Дарами 
Евхаристии, содержания мест погребения, суточных часов молитвы 
и крестного знамения". 


“ Ипполит Римский стал первым анти-Папой в истории: он был избран 
вопреки Каллисту (или Калликсту) при поддержке группы епископов и священ- 
ников. Основанная Ипполитом церковная община существовала также во вре- 
мя понтификата Урбана І (222-230) и Понтиана (230-235). Вместе с Папой 
Понтианом Ипполит был сослан в Сардинию, где примирился с Церковью и 
вскоре скончался. Прославлен в лике святых. [ореѕ] — Прим. перев. 

9. О личности и трудах Ипполита ср.: В. Аіќапег / А. 5іцібег: Раггоїоріе. Гебен, 
Гейге ила бейгіЙеп дек Кіпсһепуйгек Егеїбиго, - Вазе! - УЛеп 8. Аий. 1978, 82-84, 
164-169. 

ю Новое издание «Тгафно Аровзіоїїса» с учетом издания В. Ботте (В. Вопе) 
подготовил В. Герлингс (М. Сеегіїпрз): ЕС 1, Егеіригв — Вазеї - \Меп 1991. 
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Ход литургии описан во всех деталях, и видно, что принципи- 
ально еще допускается свобода спонтанного сочинения литургичес- 
ких текстов. О ней же в своей «Апологии» упоминает также Иустин 
Мученик. Там говорится, что предстоятель воссылает молитвы и 
благодарения словами, которые ему приходят в голову. Согласно 
трактату Ипполита, служение Евхаристии — это еще не обязывающее 
чинопоследование, а, напротив, всего лишь модель литургического 
поведения в духе Апостольского предания. 

Сочинитель, естественно, уверен, что именно он, а неего оппо- 
ненты, держится традиции апостолов. Тем не менее описанное им чи- 
нопоследование не воспроизводит принятой тогда Римской Мессы, 
хотя «Ттадійо Аровіоіса» и сообщает некоторые сведения о литур- 
гической жизни города. В частности, закрытая, строго христологи- 
ческая анафора, описанная Ипполитом, — это всего лишь один из 
развивавшихся тогда чинов Евхаристии: среди них, с одной стороны, 
был такой, в котором христологические речения дополнялись ветхо- 
заветными; с другой стороны, был и такой, в котором использовался 
язык эллинистической философии. В последнем случае к Богу обра- 
щались и возносили Ему благодарения в понятиях не только культо- 
вого почитания, но и философски ориентированного Богопознания 
(«О Ты, Непостижимый, Не имеющий начала бытия...»). 

Пусть разные культурные ориентации, даже на раннем этапе 
развития Евхаристии, и приводили к различиям в чинопоследованиях, 
всё же при совершении Литургии речь всегда идёт об одном и том 
же христианском благодарении Бога-Отца за совершенное во Христе 
искупление". 


3.2.2 От ІУ в. ДО РАННЕГО СРЕДНЕВЕКОВЬЯ 


В ТУ в. совершился исторический перелом, и для него было много 
причин. Из угнетаемого меньшинства Церковь превратилась в при- 
вилегированную имперскую институцию. Она весьма возросла коли- 
чественно и стала наследницей античной культуры. Общины увели- 
чивались в числе. Спонтанное моление небольшой группы в большой 
общине наталкивалось на трудности и стало невозможным — даже и 
потому, что помещения для собраний пришлось теперь устраивать иначе. 


1 Ср.: Јапртапп, М$ І, 39-42. 
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Кроме того, [У в. стал эпохой больших споров относительно ос- 
новных истин веры, что, конечно, (согласно установленному Прос- 
пером Аквитанским принципу «ех огапаї Іех сгедепаї»"") отразилось 
и на служении Литургии. Уже стало правилом, чтобы литургические 
тексты были зафиксированы письменно. После записи их можно было 
употреблять снова и снова. 

Начались заимствования молитвенных текстов у других церк- 
вей, хотя правоверие последних и требовало проверки". 

В христианстве появились свои влиятельные, авторитетные цен- 
тры: на Востоке таковыми стали прежде всего Антиохия в Сирии и 
Александрия в Египте. Оказывая влияние, эти центры распространя- 
ли также и свои литургические последования. Такова, например, при- 
писанная Папе Клименту І, но на самом деле возникшая ок. 380 г. 
«Климентова литургия» (содержится в 8-й книге «Апостольских по- 
становлений»); таков молитвослов-евхологий епископа Серапиона из 
нижнеегипетского городка Тмуис (339-362), друга св. Афанасия. 

Антиохия и Александрия выработали евхаристическую Ли- 
тургию христианского Востока. Особенно плодотворной оказалась 
антиохийская традиция; через различные чинопоследования она впо- 
следствии достигла даже Индии. Она же вошла в византийский обряд, 
а через него попала и к славянам, в среде которых Константинополь 
осуществлял миссионерскую деятельность. Влияние Антиохии вклю- 
чило также Армению. 

Влияние Александрии, напротив, в сущности ограничилось 
Египтом и Эфиопией“. 

Большое влияние на развитие чинопоследований как на Во- 
стоке, так и на Западе оказала литургическая жизнь в таком центре 
христианского паломничества, как Иерусалим. 

За всеми различиями между восточными литургиями Мейер 
(Меуег) усматривает две общих характеристики: во-первых, мисте- 
риальный и символический характер и, во-вторых, поместную общин- 


2 Ср.: Уарарріпі: Тлеоіоріе 4ег Ійшуїєе. Еіпзієдеїп - 2йгісһ — Ко 1959, 309 

* «Закон молитвы — закон веры». — Прим. перев. 

8 Так было решено уже на Иппонском Соборе 393 г. и подтверждено на Кар- 
фагенском Соборе 397 г.; ср.: Мапзі Ш, 884 апа 922: «Е! дміситаме $11 ргесеѕ 
аПопде дезсгібії, поп еіѕ шаг піѕі ріїц5 еаѕ сит іпѕігисіогіриѕ Наци сопіціегії» — 
«Всякий, кто себе прошения как-то иначе устанавливаєт, не будут они ему на 
пользу, если прежде не согласует с руководящими братиями». 

"Я Ср.: аартапи М$ І, 43-57. 
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ную литургию. (Нео)платоническое учение о пра-образе и его отпе- 
чатке сыграло свою роль: земное собрание верующих, посредством 
Св.Духа, совершает за Литургией реально-символическое отображе- 
ние пра-образа искупительного действования Божия во Христе. 
Евхаристическая литургия — это зримое отображение Литургии 
Небесной, и поэтому она представляет собой мистериальную драму 
с многослойной символикой. Мейер говорит о «“презентной” (верти- 
кальной) эсхатологии: при служении на земле — “отверзается” Небо». 

Мистериальная драма всегда совершается с учетом разнооб- 
разных поместных и культурных предпосылок. Поскольку поместные 
церкви в значительной мере самостоятельны, в них осуществился «не- 
прерывный процесс как сохранения, так и дальнейшего развития тра- 
диции». Выработалась народная общинная литургия: в ее соверше- 
ние восточная община всегда вовлекалась более, чем на Западе. 
Определилось первостепенное место Литургии по сравнению со всеми 
другими аспектами церковной жизни, — даже и по сравнению с бо- 
гословием! — поскольку все они так или иначе обращены к богослу- 
жению как к своему средоточию"5. 

В свете сказанного развитие восточной литургии протекало по- 
особому, оно не имеет параллелей в истории динамики Литургии на 
Западе. Западному человеку восточная Литургия может показаться 
клерикальной (хотя бы из-за разделения храма на Святилище за ико- 
ностасом и на помещение для мирян), но таков лишь внешний сце- 
нарий культовой драмы. На самом деле в нее верующие Востока все- 
гда вовлекались гораздо больше, чем средневековые верующие Запада 
в свою Мессу. 

Наряду с этим, Восток сохранил нечто из того, что было возвра- 
щено нам (Запад) только после реформ П Ватиканского Собора. Так, 
в данной связи Феодору (Тлеоаоғои) правильно указывает на сослуже- 
ние клириков за Литургией" и служение (действительного) диакона“. 
Следует указать также на никогда не прерывавшееся на Востоке при- 


15 Ср.: Меуег, Еисћагіѕие 148 и сл. 

“В средние века Мессу мог служить лишь один священник или епископ, а 
сослужение (за редчайшим исключением) не допускалось. — Прим. перев. 

7" М. Кунцлер имеет в виду практику средневекового служения Мессь при 
участии двух священников (или более): один служит Евхаристию, а другие, как 
бы делая шаг по иерархической лестнице вниз, исполняют роли диакона или 
иподиакона (естественно, не являясь ими). — Прим. перев. 
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чащение под двумя видами, равно как и на проблему литургического 
языка” (она на Востоке не имела богословского отягощения"), 

Конечно, вплоть до начала Средних веков и на Западе были из- 
вестны различные (локальные) обряды, но все они имели важную об- 
щность между собой — они совершались на латыни”, 

Действительно, по крайней мере с У в. Галликанская Литургия 
была самостоятельной. Она достигла высшего расцвета в УІ-УП вв., 
но исчезла в эпоху Каролингов, когда была введена Римская Ли- 
тургия. Древнюю Галликанскую Литургию можно реконструировать 
по некоторым источникам, и достаточно надежно, поскольку неко- 
торые ее элементы перешли в литургии различных орденов и даже, 
вопреки всем тенденциям к унификации, удержались на отдельных 
территориях". 

В родстве с древней Галликанской Мессой состояла «Кельтская 
Литургия», которую служили в Англии, Шотландии, Ирландии и на 
Бретани""" 8, 

По своему построению близка Галликанской также и Мозараб- 
ская"" Литургия Испании”. Ее служение — по претерпевшему рим- 


* Имеется в виду отмененный лишь на П Ватиканском Соборе запрет на слу- 
жение Литургии на родных языках паствы. — Прим. перев. 

6 Ср.: Е. Тһеодогов: Ріе фугатіпізсне Еисһагіѕііејеіег. Іп: С. ЗаЦпег (Не.): Епсһа- 
изНе — 7еісһеп дег Еіпһей. Егѕіеѕ Керепвшгеег Ӧкитепіѕсһеѕ Ѕутроѕіоп. Керепѕъшр 
1970, 22-30. 25 и сл. 

“ В качестве исключения может быть названа лишь глаголическая традиция 
западного славянского богослужения, дожившая до ХХв. в Долмации. К этой 
традиции относятся т.н. «Киевские листки» — древнейший памятник славян- 
ской письменности на территории бывшего СССР. — Прим. ред. 

7 Ср.: Меуег, Еисћагіѕііе 154-157. Подобно Юнгманну (Јапртапп, М$ І, 61- 63), 
Мейер (Меуег 156 и сл.) также предлагает реконструкцию галликанской Мессы 
в ее завершенной стадии. Относительно Лионской Мессы ср.: О. Виеппег: Де 11- 
ішпе е/еіег уоп Гуоп. т: геле опа Мӧпсһт / Гаасһег Нейе 26. Мана І зас 1960, 
71-78. 

"" Бретань — полуостров на западе Франции. — Прим. перев. 

18 Ср.: Меуег, Енсһагізііе 160 и сл. 

"" Мозарабы (от араб. ти5іа'гіб, букв. «якобы-араб») — испанские христиа- 
не в средние века, которые находились в подчинении мавританского правителя- 
мусульманина, но имели право придерживаться собственной религии. Особый 
Мозарабский (или, иначе, Визиготский, или Староиспанский) обряд богослу- 
жения, весьма близкий Галликанскому и с элементами Византийской Литургии, 
был принят на Иверийском полуострове с древнейших времён до ХІ в. Замена 
Мозарабского чина Римским проходила одновременно с христианско Рекон- 
кистой Испании. Знаменитый кардинал Толедский Франсиско Хименес (1436-- 
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ское влияние «Смешанному миссалу» (Міззаіе пижит), составленному 
около 1500 г. кардиналом Хименесом (Хітепез) — сейчас в сущности 
ограничено всего одной часовней-капеллой в Толедском соборе. 
Мозарабская Литургия знает пение Трисвятого между С/огіа и Огайо 
розі СЧогіа, три чтения (паремии — Апостол — Евангелие), целование 
мира перед Евхаристической молитвой, преломление Гостии после 
Евхаристической молитвы, а затем следует Символ веры. Литурги- 
ческая реформа привела к интенсивным попыткам возобновить древ- 
неиспанскую Литургию. 

До сего дня в Миланской Архиепископии служится Медиоланс- 
кая" Литургия. Ее по ошибке называют Амброзианской“*; на самом деле 
и до Амвросия уже существовала прочная литургическая традиция. 

Амброзианская Литургия развивалась на протяжении многих 
столетий, включая в себя римские, восточно-церковные, галликанские 
и даже римо-франкские элементы. Мізза!е Атргоѕіапо, опубликован- 
ный в 1976 г., как сказано в предисловии, представляет собой пример 
«попытки отдельной поместной Церкви хранить свою самостоятель- 
пость, не теряя единства с Римской Церковью, и при этом творчески 
развивать собственную Литургию». Так, если по старому Медиолан- 
скому миссалу после Сіогіа были положены три возгласа Кугіе, то 
ныне служение Евхаристии следует за новым Римским служебником 
вплоть до Молитвы дня. Также и Сгедо переместилось со своего 
первоначального места после принесения Даров (как у византийцев) 


1517) построил в Кафедральном соборе города Капеллу Тела Христова и 
заповедал всегда служить в ней по Мозарабскому чину. Он же опубликовал 
соответствующий Миссал (1500) и Бревиарий (1502). Во время П Второго Ва- 
тиканского Собора Мозарабская Месса была отслужена и в Риме. Предприни- 
маются попытки ввести Мозарабский обряд в более широкое употребление. 
1Сгоѕѕ] — Прим. перев. 

9 Ср.: А. Егапацеза: Піе тогағаБізсһе Меѕѕе. Іп: ІЛішггіе опа Мӧпсмит / Гаасһег 
Нейе Ней 26. Магіа І.аасһ 1960, 58—70. К. Сатфег: Рег айваШкатсйе Медгиих аїз 
АБЬЙАа иттИзсвег Гииголе. Верепзриге 1984 (Зи Ча раїгізііса еї Пбигріса, 14. Веілећ), 
14 и сл.; Меуег, Еџсһагіѕйе 157-159. 

° Медиолан — старое название г. Милана. Поскольку Литургия, о которой 
идет речь, тесно связана с именем Амвросия Медиоланского (= Миланского), 
правильнее назвать ее также Медиоланской, а не по-современному — Милан- 
ской. — Прим. перев. 

" Наименование Амброзианская Литургия является в русском научном оби- 
ходе устойчивым; оно образовано от латинизированной формы имени свято- 
го — Амброз(ий). Русифицированная форма была бы — Амвросиева или Амвро- 
сиевская. — Прим. перев. 
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на обычное место между проповедью и Всеобщей молитвой. Привет- 
ствие мира сегодня может даваться или по староцерковному поряд- 
ку перед приготовлением даров, или перед причастием. В приготов- 
лении даров участвуют верующие, которые, кроме хлеба и вина, 
могут принести к алтарю и другие дары и при этом принять благо- 
словение священника. Наряду с четырьмя евхаристическими молит- 
вами (канонами) по Римскому обряду, Медиоланский Миссал знает 
еще две других: одну в Великий (Страстной) четверг (или для Мессы 
евхаристической тематики) и другую в Пасхальную ночь, которая мо- 
жет также использоваться и на праздник Первого причастия. Отсут- 
ствует римский Азпи5 Геі, но зато «Сопітасіогійт» (попеременное со- 
провождающее пение) исполняется за преломлением хлеба, которым 
открывается Обряд причащения. Медиоланский миссал-служебник 
содержит большее число молитвенных текстов (префации, орации): 
по Мейеру, если в Римском миссале подобных текстов — 1000, то в 
Медиоланском — 25007, 

Как, однако, развивалась со времени Ипполита Римская Литур- 
гия? Во второй половине ПІ в. при Папе Дамасе (366-384) в богослу- 
жении совершился переход с греческого языка на латынь. 

Согласно Юнгманну (/ипетапп), начальный период развития 
латинской Мессы в Риме сокрыт «в глубокой тьме». Некоторые 
элементы, правда, можно проследить вплоть до У-УГ вв., но они «рез- 
ко отличаются» от той Литургии, о которой нам сообщает Ипполит”. 
К ним относится и Римский канон, версия которого, сохранившаяся 
у Амвросия Медиоланского, обнаруживает как греческие рудименты, 
так и латинские текстовые свидетельства, указывающие на её связь с 
Медиоланской Литургией. 

Менявшие свои места предначинания-префации и священни- 
ческие молитвы-орации в их типичной молитвенной форме также вос- 
ходят к этому этапу. 


%9 Ср.: О. Неітіпр: Ге Майапаег Мев/аег Іп: Ілішгріе апа Мбпсіит / І аасрег 
Неће, Ней 26. Мапа І засії 1960, 48-57. Меуег, Епсһагізбе 161-164. Также и Ригетти 
(Мелеші) весьма обстоятельно останавливается на истории Миланского (Медио- 
ланского) обряда: М. Кірһейі: Мапиа!е & она Шигріса Ш: І'Еисапіз іа. Міїапо 
2. ий. 1956. В основе современной Медиоланской Мессы лежит: Меззае АтЬго- 
зіапо зесоп4о 11 гію еПа Запіа СШеза фі Міїапо. ЕИоппаю а поппа деі десгені (е! 
СопсШо Уайсапо П. МПапо 1976. 

Ср. Мартапп, М$ І, 63. 
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Важнейшие структуры Римской Мессы, почти определенно, вы- 
работались к концу У в., если не считать небольшого числа попра- 
вок со стороны Папы Григория Великого (590-604). Особенность 
представляет собой система титульных церквей", которые считались 
«филиальными церквами» подчеркнуто единого «городского прихо- 
да» Рима под омофором Папы и к которым в определенные дни от- 
правлялись крестные ходы-процессии. Опираясь на Оғао Котапиғ І, 
Юнгманн даёт описание римского богослужения с крестным ходом 
от УП в.?. 

К заключительному возгласу Евхаристического богослужения 
«Пе, Міѕѕа еѕї»"" восходит и сам термин «месса» (Мі55а). От этого послед- 
него в большинстве европейских языков произошли заимствованные 
слова и группы слов (нем. Меѕѕе, англ. таѕѕ, фр. теззе, ит. теѕѕа). 

Слово тіѕѕа «месса» образовано от лат. тіпеге «отсылать, от- 
пускать», и какая между ними связь по значению, поначалу может по- 
казаться загадкой?“. 

Во времена Реформации само слово «месса» натолкнулось на 
жесткое отвержение, поскольку оно, согласно воззрениям реформа- 
торов, было неразрывно связано с не признаваемой ими жертвой 
(жертво-приношением) за Мессой? (нем. Мефоругг). И действительно, 
между словами есть связь, и такое понимание католики отстаивали. 

Весьма влиятельный Петр Ломбардский (Регги; Готпаг4и5) еще 
видел связь заключительного возгласа «Це, тіѕѕа езі» с наименова- 
нием Литургии Мессой, но понятие «отсыла» или «посыла» понима- 
лось не в смысле дозволения верующим покидать церковь, а в смыс- 


3: Там же І, 75. 

* Так, по крайней мере, с ПІ в. назывались древние храмы Рима. — Прим. перев. 

З Ср. там же 88-98. 

" «Идите с миром. Месса совершилась» (К Тебе взываю. Молитвенник для 
католиков латинского обряда. М., 1994, с. 111). — Прим. перев. 

м Ср. в этой связи: Г.А. Ліпртапп: Диг Веаешипроѕреѕсћісте дез Могіев тізза. Іп: его 
же: Семог4епе І йигріє. Зи Феп папі РигсһЫісКе. Іппѕбгиск - Ісіргір 1941, 34-52. 

5 Относительно вердикта Лютера против как наименования, так и сути 
Мессы ср.: М. Наітег: Рег Ійегагізспе Катр/ Іліһеге ипа МеіапсНтйоп5 сереп 4ах 
Оруег 4ег Меѕѕе. Іп: Оїуиѕ Тһотав 21 (1943) 63-78, здесь 70. 

* Такова позиция Эмзера (Етсег), Эка (Еск), Гофмейстера (Ноћпеіѕіег) и 
Витцеля (Мигеї). Ср.: М. Кипгіег: Ріе Еисйайбцеейге дез Надатагег Рјағғегѕ ипа 
Питапізеп Сегһаға Готсй. Мапяег 1978 (КЅТ 119), 157 и сл. Обращались к ев- 
рейскойверсии Втор 16, 10: «тіѕѕаї пійбаї }адеКаН» — «по усердию руки твоей, 
сколько ты дашь». 
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ле призыва «отослать»-принести жертву и моления о «посыле»-нис- 
послании Св.Духа для преложения свв. Даров”. 

Итак, слово «тіѕѕа» происходит от аітіззіо — «отпуста», 
отпуска верующих в конце служения. 

Возглас священника не есть сухое извещение о том, что собрание 
закончилось, ибо он сопровождается особым благословением, напо- 
минающим удаление оглашенных из храма. Поскольку при «отпусте» 
говорится торжественное благословение, само слово «тіѕѕа» в конце 
концов получило новое значение — «благословение». 

Уже в 400 г. имело место еще одно расширение значения: всё 
служение Евхаристии от заключительного благословения получило 
себе имя «Мессы». Так стали называться даже не только евхаристи- 
ческие, но просто все другие богослужебные чинопоследования. «М - 
ба уеѕрегііпа» — это, собственно, вечерня, а «тіѕѕа пістигпа» — ночное 
моление часов. Таким обазом, слово «тіѕѕа» стало вообще обозначать 
любое «богослужение». 

Служение Евхаристии — это также «тіѕѕа». «Подобное слово- 
употребление легко закрепилось еще и потому, что оно было сопря- 
жено с позой преклонения головы. Голову надо было склонить, когда 
епископ или священник, благословляя, разводил ладони, а также в куль- 
минационных пунктах других богослужений, а именно: при священ- 
нических молениях-орациях и прежде всего за Евхаристической мо- 
литвой Мессы. Священническое моление всегда было чем-то вроде 
тізза, оно всегда низводило Божие благоволение и благословение на 
всех, почтительно склонившихся перед Богом, тем более когда являлись 
(...) Тело и Кровь Христовы». 

Начиная с середины У в. слово «піз5а» засвидетельствовано как 
однозначное обозначение служения Евхаристии. 


3.2.3 От принятия Римской МЕССЫ в ГОСУДАРСТВЕ ФРАНКОВ ДО 
РЕФОРМАЦИИ 


Римская Литургия, «которая еще недавно, если не считать анг- 
ло-саксонских миссионеров, была распространена только в Риме и в 
округе, за короткое время утвердилась как Литургия великой импе- 


27 белі. ГУ, О. 24, с. 19 — Еа. Омагассіі Ц, 904. 
2 Јапртапп, М$ І, 232. 
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рии»?. Действительно, в 754 г. Пипин” распорядился ввести Римскую 
Литургию в Государстве франков. 

За образец было взято не простое богослужение в городских и 
сельских приходах Рима, а высшая форма Литургии — папское бого- 
служение в Базилике св. Петра с его же служениями в титульных церк- 
вах города (сопровождавшимися процессиями). Кроме того, была 
предписана письменная фиксация всего литургического чина. 

Принятие Литургии франками сказалось на форме Римской Мес- 
сы и в дальнейшем оказало обратное влияние на Рим. К числу преоб- 
разований относятся: драматизация хода Мессы (например, введение 
многократных каждений); увеличение числа молитв и священнических 
возгласов; широкое отражение анти-арианской полемики, что нашло 
себе особое выражение в формах литургического призывания Хрис- 
та или даже Троиць??; удержание латыни как литургического языка. 

Из-за литургической латыни ббльшая часть общины автомати- 
чески исключалась из участия в богослужении. К тому же размеже- 
вание между клириками и мирянами (особенно с учетом локализации 
священнодействий в пределах приалтарного пространства) станови- 
лось всё более резким. 

Все эти особенности «разъяснялись» (отчасти далеко не безуп- 
речно) в высокопарном аллегорическом толковании Мессы, сочи- 
ненным Амаларием Мецским (Ата/ағ уоп Меіг) . Любое слово и дей- 
ствие на всем протяжении Мессы было им истолковано или как ис- 
полнение обетований Ветхого Завета (в духе типологической аллего- 
резы), или как возобновление для молящихся событий новозаветной 
искупительной истории (ремеморативная аллегореза), или как отсыл- 
ка к конечным временам (эсхатологическая аллегореза), или же, на- 


” БЫ. 98. 

“ Пипин (или Пепин) Младший (или Короткий (Рёріп]; 714-768) — с 741 г. 
управитель, с 751 г. король Государства франков. В благодарность Папе за 
поддержку в борьбе за трон в 754 г. осуществил т.н. «Пипинов дар», на основе 
которого было образовано Папское церковное государство. — /Трим. перев. 

* Ср. по этому вопросу главу «Благочестие эпохи Каролингов» в кн.: 7. А. Јипр- 
тала: САғіѕ ісһез Вегеп іп апае апа Везіапа, 62-83. 

“ Амаларий (Мецский), ок. 780-851 — ученый литургист, выдающаяся фигура 
эпохи Каролингского Ренессанса. В своем главном трактате «Юе ессіеѕіаѕіісіѕ оҒ- 
Пісііз» («О церковных служениях») предпринял попытку объединить Римский и 
Галликанский обряды. Его толкования молитв и священнодействий за Мессой 
огчасти имеют вычурный и фантастический характер, так что в дальнейшем не- 
которые из них были официально признаны еретическими. [Сгоѕѕ] — Прим. перев. 
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конец, как нравственный призыв посредством литургических знаков 
(моралистическая аллегореза). Литургические действования как тако- 
вые и собственный смысл литургических текстов почти перестали иг- 
рать хоть какую-либо роль. 

Преобразования Римской Литургии в Государстве франков на- 
чались сразу же с момента ее принятия, а именно: в 785 г. Карл Ве- 
ликий получил от Папы Адриана І (772-795) драгоценный, но непол- 
ный кодекс «Ѕасгатепќагішт Найгіапит». В нем содержались бо- 
гослужебные последования лишь тех дней, когда Папа служил сам. 
Эту т.н. «Аахенскую пра-рукопись», как оказалось, не было возмож- 
ности просто взять и ввести по всей империи, поскольку чин Литур- 
гии в ней нуждался в унификации. С этой целью аббат Бенедикт Ани- 
анский (Вепе@ 1 уоп Апіапе; 750-821) создал «Прибавление» (Арреп- 
4х), в которое он включил тексты более древней литургической 
традиции, а также праздники и обряды, принятые у франков. «И эта 
унифицированная Литургия, предписанная центральной администра- 
тивной властью, хотя и совместно с епископами, стала для грядуще- 
го времени основой почти всего западного богослужебного обряда. 
Многообразие подошло к концу; закрепилась унификация, сразу же 
ставшая препятствием для дальнейших творческих нововведений и 
предложений»?!. 

Из Империи франков преобразованная Римская Литургия вновь 
поступила в Рим. В Х-м в., этом «ѕаесшит обзсигит»”, в Риме, где 
замерла вся церковная жизнь, образовался богослужебный вакуум, 
который как раз и заполнила Римо-Франкская Литургия??, Она была 
введена в Риме как по прямому вмешательству римо-германских им- 
ператоров, так и вследствие поселения в римских или близких к Риму 
монастырях монахов-клюнийцев“. 


М Етшпитоваиз, Меѕѕе 115 и сл. Более тонкой является точка зрения Б.Нойн- 
хойзера; см.: В. №Меџпһеџѕег: Герепаіре Ійигріє/віег ипа зспоруетсйе Егейей ас5 
етгетеп ГИигреп. Іп: ЕТ, 89 (1975) 40-53. 46: «Без давления со стороны римско- 
го авторитета из центра, в свободном, благоговейном, любовном выборе фран- 
ко-германские церкви приняли для себя Римскую литургию, но затем в столь 
же благоговейной, суверенной свободе приспособили ее к своим условиям». 

* «Темный век». — Прим. перев. 

% Ср.: ТЬ. КЛаизег: Діє Шигрбсйеп АиѕіаиѕсиБесіећипреп гуіѕсһеп дег готизсйеп 
ша дег јғйпкіѕсһ-Ӣешіѕсһеп Кітсһе уот асшеп Бі гит еійеп Лайгрипает. їв: Нізі. 
Зангрисі 53 (1933) 169-189. 

" Бенедиктинские насельники монастыря Клюни в ХІ-ХІІ гг. предложили ряд 
преобразований, которые составили т.н. Клюнийскую реформу. Так, клюнийцы 
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С понтификата папы Григория УП (1073-1085), который и сам 


был монахом Клюни, прекратилось любое мирское влияние на на церков- 


ные дела (как, например, введение Сгедо германским императором). 
7 При Папе Гонории Ш (1216-1227) Папская курия создала мис- 


сал, который отвечал ее запросам, т.н. «М15зае зесип4ит изит Кота- 
пає сигіає"», и его принял для себя вновь возникший Орден францис- 
канцев. Наряду с дальнейшим развитием текста Мессы, этот Миссал 
имеет значение для формирования служебника как такового. До этого 
в качестве литургических книг выступали свитки, предназначенные 
для различных литургических надобностей. 

Сведение всех текстов и рубрик из различных книг в один «пол- 
ный миссал» свидетельствует о разрушении литургической общины, 
об исчезновении литургических служений разных лиц и о концен- 
трации их всех на личности одного лишь служащего священника. 

Подобная эволюция является типично западной, и она была бы 
невозможна, если бы не было типично западной Приватной Мессы, 
т.е. служения Мессы одним священником для самого себя, без участия 
общины. 

Как именно возникла Приватная Месса, мнения ученых (Нус- 
сбаума |МабҺашт)>? и Хойслинга [НёиВИпе])** разошлись между собой. 

Согласно Нуссбауму, когда христианство распространилось в 
ареале кельтско-романской культуры, там возникли новые воззрения 
на пожертвования прихожан за Мессой. Новые воззрения уводили от 
таинства, но зато врачевали страхи отдельных верующих, что они 
могут не получить спасения. Стали умножать количество месс: чем 
больше месс, тем больше заслуг. Возник обычай служения одной 


окончательно добились целибата для католических священников, запрещения 
симонии и закрепили выборы Папы коллегией кардиналов (естественно, с ис- 
ключением из нее светских лиц, в том числе монархов), а также церковную 
инвеституру (внутрицерковное, без вмешательства извне, назначение духовного 
лица в сан епископа или аббата [настоятеля монастыря]). В частности, клю- 
нийцы добились, чтобы создаваемые ими новые монастыри не поступали в под- 
чинение местному епископу, а оставались в юрисдикции центрального монас- 
тыря Клюни. |Сго55) — Прим. перев. 

* «Миссал для нужд Римской курии». — Прим. ред. 

33 Ср.: О. МиВбаит: К/озіег, Рнеяегтдпсй ипа Ргіуаітеѕѕе. [г Регнайтіз т Мезіеп 
уоп деп Ап/йпреп Біз гит һоһеп МтеГаег Вопп 1961. 

м Ср. А. А. НіџВііпр: МопсйзКопует! ипа Еисһагіѕііејеіег Ете 5їиаіе йфег іе 
Меѕѕе т дег абепаїйпаїзснеп Кіозгегійитріе дез /нйнеп Міпеіайеня ипа ги" безсһісте 
«ек МебһдиДекей, Міпзіег 1973 (1.ОЕ 58). 
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Мессы за другой. Распространились материальные пожертвования на 
мессы. Появились молитвенные братства, стремившиеся участвовать 
в как можно большем количестве отслуженных месс. В конце концов 
число иеромонахов всё возрастало, и каждый ежедневно служил 
Приватную Мессу (и не одну). 

Иначе думает Хойслинг. По его мнению, большой раннесред- 
невековый монастырь воспринимал себя как сколок Римской государ- 
ственной Церкви и подражал ее литургической жизни, а в Риме было 
много отдельных служений на различных священных местах. Не ин- 
дивидуальный страх, что не будет получено спасение, а неисполнение 
римского идеала дало толчок возникновению Приватной мессы. При- 
ватная месса, по Хойслингу, ни в коем случае не была только «част- 
ной»: за такой Мессой совершался обряд благословения всей общины, 
пусть и без ее участия. Можно, однако, возразить: если уж увеличение 
количества святых мест (а их росту способствовали обретаемые мо- 
щи) действительно вело к увеличению служений Мессы, причем имен- 
но приватных служений, без общины (чтобы таким образом «испол- 
нить должное и освободиться от превосходящего бесовского мира»), 
тогда главным мотивом возникновения Приватной Мессы всё же ос- 
тается страх индивида перед возможным неполучением личного спа- 
сения. Под влиянием страха Евхаристия из богослужения всеобщего 
искупления превращается в способ привлечь благодать к себе одному 
и употребить ее себе на пользу. 

Итак, в УШ в. само собой разумелось, что иеромонахи и вскоре 
за ними и епархиальные священники служили Мессу ежедневно, в том 
числе и при отсутствии общины. Исключением явилась практика Фран- 
циска Ассизского, согласно которой в общинах" францисканцев Мес: 
са могла служиться лишь раз в день, даже если среди них было неско- 
лько иеромонахов%, 

Многие извращения накануне Реформации (например, духов- 
ный пролетариат алтарников, вещественно-суеверные представления 


5 Так Хойслинг (НаџВііпр) судит сам в статье: Мое /йғ фе Наийекей дек 
Еисћагізғіејеіег. Іп: Сопсійит 18 (1982) 96-99. 97. 

* Члены Ордена меньших братьев, основанного Франциском Ассизским (1181 
или 1182-1226), или францисканцы, жили не в монастырях старого типа, но об- 
щинами в миру. — Прим. перев. 

36 Ср. Н. Оаизепа: Ріе Вгиаег айғ/еп т їнкеп №Міейеғіаѕѕипвеп Ійеіісһ пиг ете НІ. 
Мезѕѕе Іеѕеп. Ете Ие5ипв 4ез Ш. Еғапгіѕкиѕ пасһ аешізсһеп ЕгКійгетп. Іп: Егап2азКа- 
пізсһе 5іш еп 13 (1926) 207-212. 
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о практической ценности Мессы) также объясняются существовани- 
ем приватных месс?. 

Развитие Полного миссала и Приватной Мессы шли рука об 
руку: из самых разных книг и самых различных богослужений в одно 
место было сведено всё то, что одному отдельному священнику тре- 
бовалось для служения «своей» Мессы. Посредством Миссала При- 
ватная Месса затем наложила свой отпечаток также и на воскресное 
священническое богослужение. 

Незатронутым осталось лишь одно торжественное понтифика- 
льное служение, равно как и его священническая копия — «левитская 
торжественная Месса», за которой не служащие Евхаристии священ- 
ники брали на себя роли диакона или иподиакона (а все они до этого 
уже отслужили свою Мессу «приватно»!). Сослужение духовенства 
было ограничено лишь мессами, за которыми совершалось рукопо- 
ложение священников. 

В Полном миссале Тихая Месса выступает как основная форма 
служения Евхаристии*. Начиная с ХШ в. священник тихо прочиты- 
вал все тексты, выпеваемые хором (например, Сома, Сгедо и т.д.), 
иначе они не считались «действенными». Таким образом, молитвы и 
поведение за Мессой других людей стали несущественными для их 
«действенности», и лишь один священник теперь совершал служение 
«гие ес уайде»”. 

Высокое положение Приватной Мессы -- это лишь один пример 
характерного для данной эпохи тяготения к индивидуальнему. и субъ- 
ективному. Участники богослужений стали «отсутствуюшими присут- 


ствующими»: каждый заботился только о личном благочестии и ве- 
рил в силу своей молитвы. За Мессой ждали «Богоявления», «Выхода 
Бога, приходящего к людям и раздающего благодать. И чтобы полу- 
чить свою часть этой благодати, достаточно поближе протиснуться 
калтарю»?. 

Всё вращалось вокруг личной благодати, а общественное бого- 


служение почти утратило какое бы то ни было значение. Месса — это 


37 Первую главу см. у Й. Лорца (7. Іогіх): Ріе Веоттайоп т РешзсШапа. Еге!- 
Бигр і. Вг. 4. Ам. 1962. А. Ғгап2: Піе Мез5е іт аешссфеп Мшеайег 36-72. Е. Ізетіої: 
Рег Жені аск Меззе т деп ПізКиввіопеп дег Тһеоіореп уот Мшеайег Біз гит 16. 
Јайғћипает. Іп: 2КТЬ 83 (1961) 44-79. 60 и слл. 

38 Ср.: Меуег, ЕпсвамзНе 213-215. 

* «Правильно и действенно». — Прим. перев. 

9 пртапп, МІ, 193, 155. 
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возможность «стяжать» ее благодатные плоды, заметить реальное 
присутствие Христово под евхаристическими видами. От взирания на 
свв. Дары, особенно в пресуществлении, ожидали себе таких же 
плодов, как от реального причастия. 

Отсюда было недалеко и до искушения «извлекать» благодать, 
человеческими стимулами «подталкивать ее к исхождению». Отсюда 
и возник протест реформаторов против Мессы вообще и особенно 
против представления о жертвоприношении за Мессой, против свя- 
щенства и всего католического понимания Евхаристии. 


3.2.4 РЕФОРМА ТРИДЕНТСКОГО СОБОРА И МІЅЅАІЕ Вомамим 
Папы Пия У от 1570 г. 


Тридентскому Собору пришлось устранять страшнейшие извра- 
щения, нагромоздившиеся с течением времени, но еще больше усилий 
было направлено на отвержение критики Реформаторов. Собор занял 
оборонительную позицию не только в вопросе о реальном присутст- 
вии и жертвоприношении за Мессой, но и по отношению к ее внешне- 
му чину и обряду. 

Тем самым надолго закрепилась клерикальная Литургия. Мно- 
гие благие предложения, которые исходили от гуманистов-католиков 
(перейти на народный язык, ввести причащение мирян и от Чаши, 
стимулировать большее участие общины), — все они не были взяты 
во внимание. 

Когда был принят «Міѕѕајіе Котапит ех 4есгею Ѕасгоѕапсіі Соп- 
зійй Таяделит, Ри У Роги. Мах. іиѕѕи едйит» от 1570 г., начался «желез- 
ный период унифицированной Литургии и рубрицистики», которо- 
му было суждено закрепиться вплоть до П Ватиканского Собора“. 

Согласно Булле «Ошо ргітит» от 14 июля 1570 г., вводившей 
Миссал в употребление, Миссал надлежало принять во всей целокуп- 
ной Католической Церкви, если только не имелось собственной мест- 
ной традиции возрастом более 200 лет". При этом было определено, 


% Ср.: Кіаџѕег 117. Ср. в этой связи также оценку Б. Нойнхойзера (В. Меип- 
Нецзег): Гевбепаїве Ійигріє/сіег ипа всһар/егізсһе Етейей дез етгетеп Ійитреп. т: ЕІ, 
89 (1975) 40-53. 49. 

“ Наряду с небольшим числом местных особенностей древних поместных цер- 
квей, это затрагивало также монашеские ордена. Относительно особеннос- 
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что никто не имеет права «когда-либо и что-либо прибавить, изъять 
или изменить». С помощью этих двух принципов (унификации и неиз- 
менности) в католическом мире, поверх всех культурных различий, 
должна была утвердиться католическая идентичность. В 1588 г. была 
основана Конгрегация по обрядам для наблюдения за ней. 

После реформ П Ватиканского Собора стало ясно, что, приняв 
Тридентские определения, пришлось, ради поддержания статуса кво, 
закрыть глаза на множество проблем. Например, пришлось согла- 
ситься с дальнейшим существованием Приватной Мессы, с возмож- 
ностью совершения Мессы без причащения верующих®. Слишком 
многое «осталось без изменения и, вероятно, даже без должной пере- 
проверки, а ведь в течение франко-германского периода на здоровые 
формы позднероманской Мессы наложилось безвкусное украша- 
тельство, да и в период готики немало сомнительного проникло в 
служебники»%, 

Итак, на Тридентском Соборе не было действительного литур- 
гического обновления. Унификация и неизменность привели к засты- 
ванию рубрицистики". Конечно, в католическом лагере вновь и вновь 
раздавались голоса в пользу реформирования Мессы, но все они не 
имели успеха. 

Так, во Франции, связь которой с Римом была несколько ослаб- 
лена, можно отметить несколько попыток осуществить реформы и 
активизировать общину. В ряде французских служебников ХУШ в. 
общине предлагали вслух произносить тексты Мессы, участвовать в 
возгласах-аккламациях. В эпоху Просвещения эти стремления еще 
более усилились. 

Невозможно «отказать в наличии церковного духа»“ многому 
из того, что тогда прелагалось. Например, предлагалось увеличить 
количество причащений за год, развернуть и придвинуть алтарь к 
народу, давать целование мира, побуждать принесение Даров к ос- 
вящению народом. Вообще предлагалось добиться большего участия 
общины: разрешить пение церковных песнопений на родных языках, 


тей доминиканского обряда ср.: Е. Ѕреѕсһа: іе Мер/гіег іт Ешив дег ПотіпіКапек 
Іп: Сиигре опа Мопсбішт / Гаасћег Неће 26. Мана І аасії 1960, 79-88. 

4 Ср. Меуег, Еисһағізіе 2581. 

З Листапп, М І, 181. 

“ Там же І, 203. 

* Т.е. богослужебных указаний, которые в богослужебных книгах обычно и- 
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включить элементы на народных языках в сакраментальные служе- 
ния", а также сослужения (нескольких священников). 

В этом отношении отличился Собор в Пистойе" 1786 г. Его дея- 
ния были осуждены, но осуждение «совершилось больше из-за про- 
явившихся на нем янсенистских"" и фебронианистских“** тенденций, 
чем из-за тревоги по поводу неправильного служения Литургии». 

На некоторых из выдвигавшихся предложений, однако, действи- 
тельно лежала печать антицерковного, даже антихристианского духа 
эпохи Просвещения, что вызвало противодействие и породило движе- 
ние Реставрации. 


сполняются красным цветом (от лат. гифгіса — «краснозбм», «краснота»). — 
Прим. перев. 

* Под сакраменталиями (засгатетаНа) понимаются «священнодейственные 
обряды». [Тышкевич: 107] — Прим. перев. 

" Пистойя — городок в Тоскании (Италия). Собор в Пистойе 1786 г., созван- 
ный по инициативе местного епископа и при участии светской власти, выступил 
в поддержку реформирования Церкви по принципам т.н. галликанизма во Фран- 
ции ит.н. йозефинизма в Австро-Венгии. В литургической области на Соборе 
были приняты решения отказаться от латыни за богослужениями, оставить 
всего по одному алтарю в каждой церкви и не служить по воскресным дням 
более одной Мессы. В булле Аисіогет Еще? от 28 августа 1794 г. Папа Пий УІ 
(1775-1799) осудил 85 принятых в Пистойе канонических статей. |Сго55) — 
Прим. перев. 

““ Янсенизм (по имени голландского теолога Корнелия Янсена [Тапзеп], или 
Янсения (1585-1638)) — религиозное неортодоксальное движение в рамках 
католичества ХУИ-ХУШ вв., оппозиционное по отношению к Римской иерар- 
хии. Трактат Янсена «Аири5зіїпиз» (1640), содержащий еретические суждения о 
благодати, свободе воли и предопределении, был осужден буллами Папы 
Урбана МІП (1643) и Папы Иннокентия Х (1653). В Голландии янсенисты соз- 
дали самостоятельную церковь. (Сгов5| — Прим. перев. 

"У. Фебронианизм — движение в рамках Католической Церкви Германии 
ХУШ в., направленное против папства. В 1763 г. Иоганн фон Гонтгейм (1701- 
1790), викарный епископ Трирский, опубликовал под псевдонимом Юстина 
Феброния соответствующий трактат, который уже в 1764 г. был включен в 
«Индекс» (запрещенных книг). Псевдоним дал название движению. [Сгоѕѕ] — 
Прим. перев. 

45 Меуег, Енсһагізіе 277. Ср. также: А. Сетћагіѕ: Юп дег бупоае уоп Різіоіа (1786) 
гит Гмейеп Райкапізснеп КопгИ? 2иғ Могрпоозе дег Гіиғріеғејоғт іт 20. Ла. т: 1] 
36 (1986) 28—45. 
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3.2.5 От РЕСТАВРАЦИИ ВПЛОТЬ ДО ПОДГОТОВКИ 
П ВАТИКАНСКОГО СОБОРА 


Реставрация наиболее отчетливо проявилась в области церков- 
ной музыки за Литургией. 

Так, «Цецилианское движение»” настаивало на выведении из 
употребления церковного пения на родных языках и на возврате к Гри- 
горианского хоралу и латинскому многоголосию. «Народ, присут- 
ствующий за Мессой, еще больше и еще устремлённее, чем когда бы 
то ни было вытеснялся на роль зрителя. Были отвергнуты все попыт- 
ки разъяснить верующим смысл Латинской Литургии»“. 

По сути к реставрации вёл и почин аббата из Солесменса Про- 
спера Геранже (Сиеғапвег), хотя его имя и связано с историей Литурги- 
ческого движения. Он требовал бескомпромиссного возврата к под- 
линной, очищенной от всех галликанских примесей Римской Литур- 
гии, и не возражал против того, чтобы многие епархии утратили свои 
ценнейшие местные традиции. 

Поскольку, однако, были предварительно проведены необхо- 
димые исторические исследования, Литургические движение смогло, 
опираясь на них, перейти в наступление. 

Ему предшествовали реформы Папы Пия Х (1903-1914), выд- 
вигавшие требование более частого причастия и причащения детей, 
но это «движение за причащение» (Юнгманн) первоначально никак 
не было связано с движением литургического обновления. В то!и 
ргоргіо Папы относительно церковной музыки от 1903 г. впервые речь 
идёт о «деятельном участии» верующих, но всё же первоначально этот 
мотив прозвучал в Литургическом движении“. 

Выступая на Конгрессе в Молине (Бельгия) 23 сентября 1909 г., 
Ламберт Бодуэн (Гатбегі Веаиаоиіп) выступил с программным док- 
ладом о принципах. В нем содержалось требование приступить к 
распространению народных служебников-миссалов, обеспечить учас- 
тие народа в служении приходской Мессы, отменить приватные мессы, 
осуществить реинтеграцию причащения за Мессой с самими молит- 
вами Мессы в качестве подготовки к причащению и благодарению. 


* Св. Цецилия (1 229/230; память 22 ноября), дева и мученица, считается по- 
кровительницей церковной музыки. — Прим. перев. 

45 ипртапп, М$Т, 208 и сл. 

7 Ср. Лпвтапп, М$ І, 212 и сл.; Меуег, Еисһагізіе 280 и сл. 


49 


СЛУЖЕНИЕ ЕВХАРИСТИИ 


Преимущественно в бенедиктинских монастырях образовались 
центры Литургического движения, тем более что стремление Бодуэна 
создавать народные молитвенники уже давно было реализовано — 
для стран с немецким языком — о. Ансельмом Шоттом (Апгзеіт бсһой). 
А Шотт еще в 1884 г. выпустил первым изданием свой молитвослов 
«МеВЬџсћ дег һеШбреп Кігсһе», который, правда, вплоть до 7-го издания в 
1901 г. издавался без перевода Установительных слов священника (!). 

Между сторонниками Литургического движения наблюдались 
различия. По-разному мыслили, например: И. Гервеген (/.Негиєеяеп) и 
О.Казель [О.Сазей в монастыре Мария Лаах; Р. Гвардини [К.Сиаг@тй 
в Молодежном движении; П. Парш [Р.Рагбсй] в Клостеннойбургском 
народно-литургическом апостолате и в Лейпцигском Ораториуме. Тем 
не менее все они настаивали на истинном участии общины в служении 
Евхаристии, а не только на чтениях за Мессой. 

Так сложились различные формы «общинной» (приходской) 
Мессы: таковы, например, латинская Мізға аїаїората для академи- 
ческих кругов или студенческой молодежи; а также «напевная» или 
«молитвенно-напевная» Месса (с песнопениями, чтениями и молит- 
вами на народном языке). 

Вплоть до Второй мировой войны начинания Литургического 
движения наталкивались на сильную оппозицию, но всё же они в 
принципе был одобрены Папой Пием ХІ в знциклике «Медіаїог Юеі»“ 
от ноября 1947 г. В ней говорилось, что Литургия — это дело всего 
Тела Церковного, что в ней должны активно и лично участвовать 
верующие, а это участие выражается в совместной молитве и в пении. 
Причащение верующих за Мессой расценивается как ее интегральная 
часть, причем Папа настаивал на причастии гостиями (частицами 
хлеба), освященными именно за данным служением. 

В мае 1948 г. Папа создал Комиссию по проведению всеобщей 
реформы Литургии. Иными словами, именно Папа Пий ХПІ провел 
подготовительную работу для литургической реформы П Ватиканс- 
кого Собора. Все «частичные реформы были подготовлены и ис- 
полнены Литургическим движением, постоянно набиравшем силу, и 
эти реформы, начиная с понтификата Папы Пия ХП, перестали быть 
делом одних лишь “литургически озабоченных” лиц и кругов, а стали 
заботой как Папы, так и епископов». 


" Понтификат: 1939-1958 гг. — Прим. перев. 
** Энциклика Папы Пия ХІІ (1947 г.) — «Посредник Божий». — Прим. ред. 
48 Меуег, ЕисНагізііє 283. 
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3.2.6 ЛитургичЕСКАЯ РЕФОРМА П ВАТИКАНСКОГО СОБОРА И 
Миссал ПАПЫ ПАВЛА МІ 


Экклезиология П Ватиканского Собора в значительной мере 
определяется таинством Евхаристии. Согласно І.С 3", в служении Ев- 
харистии осуществляется единство верующих в Церкви как мистичес- 
ком Теле Христовом. «Действительным образом причащаясь Тела Гос- 
подня в преломлении Евхаристического Хлеба, мы возвышается до 
общения с Ним и друг с другом» (І.С 7)". 

Опираясь на зто свидетельство и на другие, исследователи 
приходят к выводу, что экклезиология П Ватиканского Собора — это 
«евхаристическая зкклезиология, предполагающая постоянное даль- 
нейшее развитие»®. Соответственно предпринятая на Соборе рефор- 
ма всего богослужения, особенно реформа служения Евхаристии, бы- 
ла призвана исправить ошибки по «нормам свв. Отцов», а также от- 
дать должное евхаристическому самопониманию Церкви. 

Из обновленной Литургии, принципы которой изложены в Дог- 
матической Конституции о Церкви, — а они были еще и дальше раз- 
вить в послесоборных реформах“, — вышел служебник-миссал Папы 
Павла УТ. Он был опубликован первым изданием 26 марта 1970 г.5 

Новым является содержащееся в нем предуведомление (Іпзійціїо 
Сепегаїіз). Оно представляет собой «литургико-богословское и литур- 
гико-пастырское введение в истинное понимание и совершение Ев- 
харистии, так что можно считать, что мы теперь имеем аутентичное 
“истолкование Мессы”»??. 


" Сокращением ІС обозначается Догматическая Конституция о Церкви, по 
первым словам называемая Гитеп вепйит («Свет народам»). На русском языке 
опубликована в кн. [Документы: 63-130]. Цифра после сокращения указывает 
номер раздела. — Прим. перев. 

** Выписано [Документы: 67). М.Кунцлер дает цитату, которая значительно 
расходится с текстом указанного источника. Указанным официальным изда- 
нием руководствуемся и дальше при цитировании документов П Ватиканско- 
го Собора. — Прим. перев. 

 Н. Кіейііпрег: іе Еисһагіѕііе іп дек ЕсМезюоте 4ев ПП. Имїкапиту. 1а: С. Ѕийпег 
(Не.): Еџсһагіѕйе — 7еісһеп дег Еіпһей, Ег5іе5 Керепѕбигрег Ѕутроѕіоп. Керепѕъшр 
1970, 75-85. 81. 

5 Хронику реформы и публикаций литургических книг ср.: Меуег, Еиспат йе 
308—321. 

Я Ср.: Касгупекі 2060. 

33 Меуег, Енсһагізіе 314. 
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За Миссалом через год последовал обновленный Лекционарий. 

Руководящие линии для обновленного служения Мессы, как оно 
станет предметом дальнейшего описания в настоящей книге, заданы 
в Конституции о Литургии. Согласно Мейеру (Меуег), в двух первых 
главах указаны общие принципы: это полное, деятельное и всеобщее 
участие в Евхаристии всей общины под руководством лиц церковной 
иерархии (5С 21, 48, 22, 49 и сл.). 

Все участники являются носителями литургического события 
(как общественного служения всеобщего характера); по этой причи- 
не должно соблюдаться правильное распределение ролей (5С 26-32, 
47 и сл.). Литургия имеет не только (и даже не в первую очередь) лат- 
ревтический" характер, она является прежде всего деянием Божиим 
по отношению к верующим. Поэтому она, при опережающем действо- 
вании Божественной благодати, есть также «научение в вере и выра- 
жение веры». Следовательно, Литургия должна быть «простой, по- 
нятной, легко обозримой», и она должна содержать, «наряду с обиль- 
ными чтениями из Св.Писания, также и соответствующие элементы 
благовестия» (5С 33-36, 50-52, 54). 

В главах 5С 36, 37-40 и 44 обстоятельно говорится об инкуль- 
турации. 

Следует соблюдать вековые традиции, а также хранить опыт, нако- 
пленный в движении обновления времени до созыва Собора (5С 23, 50)3. 

Принципиальная установка на деятельное участие всей общины 
сама по себе ведёт к тому, что обновленная Месса не может стать ос- 
новой новой «железной унифицированной Литургии», как это случи- 
лось после Тридентского Собора. В известном смысле богослужебная 
реформа, а с ней и обновление служения Мессы всегда остаются неза- 
вершенными. Это, однако, не означает, что следует приспосабливать- 
ся к каждому модному мнению, особенно легковесному, не просвещен- 
ному и не удовлетворяющему требованиям подлинной евхаристиче- 
ской экклезиологии. Правда, как раз сторонники таких мнений любят 
ссылаться на принцип «активного участия» (рағіісіраііо асіиоѕа). 

Высшим принципом любой реформы в Церкви, а стало быть и 
принципом реформы Литургии и Евхаристии, было и остаётся: при- 
дание формы жизненному обмену между Богом и человеком. 


* Имеющий отношение к культу латрии (І/аїгеїа) — поклонение. — Прим. ред. 
53 Ср. там же 322. 
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3.3 
РАЗЛИЧНЫЕ ФОРМЫ СЛУЖЕНИЯ МЕССЫ 


Богословское содержание Мессы — неизменно, но выражается 
в изменчивой внешней форме. На форму Мессы оказывают влияние 
те или другие особенности различных культур и различных эпох. 
Впрочем, даже и внутри одной эпохи и одного и того же культурного 
круга по праву существуют разнообразные внешние формы Мессы, 
равно как имеются разнообразные формы торжественности служения 
в зависимости как от даты церковного года, так и от повода, по ко- 
торому совершается богослужение (а стало быть, и в зависимости от 
состава его участников). 

«Торжественное служение» Евхаристии на великий праздник 
имеет иную форму, чем богослужение в небольшом кругу на исходе 
буднего дня. Тем не менее единство обряда не может быть поставлено 
под вопрос из-за разнообразия форм его совершения. 


3.3.1 РАЗЛИЧНЫЕ ФОРМЫ СЛУЖЕНИЯ МЕССЫ ДО РЕФОРМЫ 


«В зависимости от вида богослужения различают: а) ежеднев- 
ную Мессу; 6) мессы по обету и заупокойные мессы... Отклоняющиеся 
от ежедневной Мессы другие мессы (ехіға огаїпет оріїсії") — это или 
обетные или заупокойные мессы». 

При точном установлении обрядовых действий, в том, что ка- 
сается внешней формы совершения Мессы, различают: 

«а) Мессу без пения (тізза База, 5іпе сапш)”, когда богослуже- 
ние совершается одним священником без пения народа; 


* Букв. «богослужения сверх устава». — Прим. перев. 
“ Этот вид Мессы называют еше тіѕѕа (ес!а, т.е. букв. «чтомая» (= читаемая) 
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6) Мессу с пением (тізза сашага), и это вид Мессы, за которой 
священник прибегает к модулированному речитативу, а скола (группа 
певцов) ему отвечает; 

в) торжественную Мессу (тіѕѕа о!етпіз), в которой принимают 
участие диакон и иподиакон, бывает каждение алтаря и совершается 
целование мира; 

г) понтификальную Мессу, торжественное служение, совершае- 
мое прелатом или епископом». 

С учетом вида служения Мессы и предназначения-аппликации ее 
плодов различают: 

конвентуальную Мессу, которая совершается в кафедральных 
и монастырских храмах, и 

приходскую Мессу, совершаемую в приходском храме. 

«Все прочие мессы, совершаемые как в указанных храмах, так ив 
прочих домах Божиих, называются приватными (частными) мессами»'. 

Основанная в 1588 г. в Риме Конгрегация по обрядам?, отвечая 
на запросы в связи с различными поводами и формами богослужений, 
одновременно строго следила за внешним единообразием обязате- 
льной для всех Литургий Тридентского Собора. 

Основной формой Мессы считалась Приватная Месса. За ней 
священник служит, не обращая внимания, присутствует община или 
нет, а ответные возгласы произносятся алтарником-министрантом. 

«Торжественная Месса отличается от Мессы без пения преиму- 
щественно тем, что в первом случае отдельные тексты выпеваются 
священником и сколой»". 

«Левитская» торжественная Месса, когда священники «игра- 
ли» роли диакона и иподиакона, была имитацией понтификально- 
го служения. 

Разнообразие форм Мессы перед реформой П Ватиканского 
Собора прежде всего определялось точно установленными степенями 
торжественности в зависимости от различных поводов для служения, 


Месса. Обряд служения такой Мессы — упрощенный. — Прим. перев. 

| С. Юейег: Кибгігізіік одег Кіїиѕ дез Кайһоһівсһеп Сопезаїепзіез пасй деп Кезет 
дег Һеіісеп ғӧтіѕсһеп Кіғсһе. 8. Амії. Радегһогп 1935, 94. 

2 Ср.: ТВ. Кіацзег: К/ете Абеп@дпассйе Ілитріеревсһісте. Вегісіі ип Везіппипе. 
Вопп 1965, 120. 130-135: Ге Киепкопртерабоп ип4 іһге Агфейвуугібе. 

з Например, к служению Мессы без пения в монастыре могут быть допущены 
два священника. Могут быть зажжены более чем две свечи. Ср.: Клейег, Кифгі- 
гізгік 97. Каждение предписывается при служении Высокой Мессы; там же 223. 

4 Там же 191. 
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а степень участия верующих значения не имела. Все детали служения 
были целиком и полностью предписаны. В своей чистой форме Месса 
как таковая — это была Приватная Месса, которую мог отслужить 
всего один человек (священник). После реформы различные виды слу- 
жения Мессы классифицируются на новых основаниях. 


3.3.2 СОВЕРШЕНИЕ МЕССЫ В ОБЩИНЕ КАК ОСНОВНАЯ ФОРМА 
ОБНОВЛЕННОГО СЛУЖЕНИЯ ЕВХАРИСТИИ 


Новый миссал (АЕМ, гл. 9, содержащий разнообразные формы 
совершения Мессы, предоставляет множество внешних возможностей 
для служения обновленной Евхаристии. Если в Миссале 1570 г. При- 
ватная Месса была основным видом служения Евхаристии, то в об- 
новленном миссале она поименована на самом последнем месте. Если 
и приходится служить Мессу «в отсутствие общины», то функции об- 
щины берет на себя и заместительно представляет ее алтарник: он 
произносит тексты, в обычном случае произносимые общиной. «Толь- 
ко лишь по весьма весомым причинам Месса может совершаться без 
алтарника»?. 

Основной же формой (согласно АЕМ 78, «Гогта ѓуріса») теперь 
считается Месса в среде общины («тіѕѕа сит роршо»”). 

При всем почтении к явному прогрессу: не скрывается ли всё- 
таки за этой формулировкой «сит роршо» («с народом») пережиток 
старого представления о том, что Литургия — это дело служащего 
священника? Не лучше ли сказать: Месса общины в ее иерархическом 
порядке и в разнообразии различных литургических служений? В та- 
ком случае подразумевалось бы, что рукоположенные члены общины 
не возвышаются над ней, а совершают свои служения, будучи глубоко 
укорененными в ней. Если сказать: Месса общины, то станет ясно, что 
Поместная Церковь (в данном случае приход как низшая структура 
Поместной Церкви, возглавляемой епископом) в служении Евха- 
ристии посредством святого народа Божия становится зримой реаль- 
ностью. Исходя из этого было бы более последовательно, что из всех 
возможностей богослужения и участия общины на первом месте стоит 


$Ср.: АЕМ 209-211. 
* Букв. «Месса с народом». — Прим. перев. 
$ Ср.: 5С 41 и 42. Ср.: Меуег, Еисћағізііе 372. 
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именно Месса, «которой руководит епископ, в окружении священ- 
ников Поместной Церкви и других министрантов, и в которой святой 
народ Божий принимает полное и деятельное участие. Ибо именно 
здесь природа Церкви видна наиболее явственно» (АЕМ 74)'. 

Относительно степени торжественности общинной Мессы в 
миссале не содержится предписаний. По возможности желательно 
служить Мессу с пением и при участии нескольких министрантов, но 
она может служиться и без пения и в присутствии всего одного верую- 
щего, исполняющего церковное служение (АЕМ 77). 

Пожелание, чтобы за Мессой было пение, указывает на старую 
традицию тізза сапа, которая, согласно Юнгманну, представляет 
собой «непрерывное развитие Мессы, совершаемой пресвитером-свя- 
щенником, начиная с глубокой древности». «Правда, для такой Мес- 
сы характерна тенденция взять как можно больше элементов из епис- 
копского богослужения». Так постепенно на исходе средних веков, 
как подражание епископской Мессе, выработалась форма т.н. «тор- 
жественной левитской Мессы», т.н. тізза зоПетпіз. В ней участвова- 
ли («неподлинные», поскольку их роли исполняются священниками) 
диакон и иподиакон. 

Подобная Месса сегодня стала невозможной, поскольку не мо- 
жет быть отменено подлинное церковное служение по рукоположе- 
нию. Кроме того, институт иподиаконов вообше отменен. Наконец, 
введено право сослужения, а диаконский чин (как самостоятельная 
степень в иерархии рукоположений) — возвращен в практику. Соот- 
ветственно в аспекте торжественности старой тіѕѕа зоЙетпіз ни в чем 
не уступает Месса, в которой служит один диакон или несколько 
диаконов, а миряне исполняют различные литургические служения. 

Степень торжественности Мессы в первую очередь определяет- 
ся датами церковного календаря с его основными и прочими праздни- 
ками, с его предписанными и не предписанными днями памяти. Наря- 
ду с этим, при установлении торжественности Мессы ориентируются 
на запросы молящихся, и современный Миссал даёт несоизмеримо 
большую свободу выбора по сравнению с дореформенным временем. 

За каждой Мессой теперь могут служить все чины рукоположе- 
ния (допускается сослужение нескольких священников, служение 
диакона) и все миряне-носители церковных поручений (чтец, кантор, 


7 Подобным образом: АЕМ 157; за обоими суждениями стоит 5С 41. 
8 Јапетапп, М$ І, 277. 
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министрант-алтарник). Количество участвующих в Мессе или виды 
их служения никак не регламентированы. 


3.3.3 СОСЛУЖЕНИЕ 


Право сослужения описано в 5С 58. Ныне проводится различие 
между «сакраментальным (или сакрифициальным)»” и «церемониаль- 
ным» сослужением в зависимости от того, произносят сослужащие 
Установительные слова Евхаристического канона или нет. 

«Церемониальное» сослужение, при котором лишь главный со- 
вершитель Евхаристии (епископ) читает Евхаристическую молитву, 
тогда как священники исполняют иные функции, — это реликт прак- 
тики, принятой в древней Церкви. Православные византийцы сохра- 
нили ее до сих пор, тогда как униаты (греки и славяне) под западным 
влиянием перешли к совместному произнесению Установительных 
слов всеми сослужащими. 

С появлением Приватной Мессы сослужение-концелебрация на 
Западе исчезло. Каждый священник стремился сам реализовать «соб- 
ственные полномочия на освящение Даров» и сам определить свои 
намерения относительно плодов Мессы (аррйсайо тіззае). Утратилось 
совершение одной Евхаристии для всех в общем служении общины 
и ряда клириков. 

А если сослужение кое-где и удержалось в пережиточном виде, 
то его воспринимали как параллельное служение, как многократное 
«со-освящение» Даров. (Такая практика с позднего средневековья 
сохранилось в обряде епископского и священнического рукоположе- 
ния.) Начиная с приготовления даров все служащие произносили свои 
молитвы совместно. 

Различие между «церемониальным» и «сакраментальным» со- 
служениями — это отзвуки схоластического богословия таинств и бо- 
гословия Евхаристии. (Схоластика отчасти ответственна за утрату 
сослужения на Западе; как особый случай оно сохранилось лишь за 
Литургией при рукоположении.) К тому же декретом Святейшего Ве- 
домства-Оффициума от 1957 г. разница между «сакраментальным» и 
«церемониальным» сослужениями вообще была отменена. В докумен- 


" Сакраментальное служение — служение Таинства; сакрифициальное — 
служение возношения жертвы. [Тышкевич: 107] — Прим. перев. 


58 


РАЗЛИЧНЫЕ ФОРМЫ СЛУЖЕНИЯ МЕССЫ 


те сказано: «Правомочное “сослужение” совершается при условии, что 
сослужащий священник реально произносит слова сослужения, ибо, 
согласно установлению Христову, лишь тот совершает богослужение 
“право” и “действенно”, кто произносит установительные слова»?. 
В этом вопросе к настоящему времени ничего не переменилось. 

К достоинствам современного порядка сослужения относятся: 
подчеркивание единства Жертвы Христовой и ясное указание на 
единство священнической коллегии-общины (5С 51,1). Опасность кро- 
ется в возможности новой клерикализации Мессы. Для противо- 
действия следовало бы увеличить разнообразие форм сослужения!, 
а это означает, что к «сакраментальному» и «церемониальному» со- 
служениям сейчас необходимо подходить с новых позиций, свобод- 
ных от схоластики". 


3.3.4 Инык ФОРМЫ СЛУЖЕНИЯ МЕССЫ 


Монастырская Месса и любая другая Месса, предназначенная 
для круга совместно проживающих, — это есть домовое Евхаристи- 
ческое богослужение. Христианские сообщества ежедневно соби- 
раются для совместного служения Мессы (таковы Месса «конвента» 
в монастырях, Месса «коммунитета» в семинариях и общежитиях). 
Священники сослужат, а присутствуют все живущие общиной. Подоб- 
ная Месса по своей форме соответствует нынешней Мессе в прихо- 
деи индивидуальным служениям священников в прошлом. Она высту- 
пает как достойная правопреемница индивидуальных священнических 
служений, как это было раньше принято в семинариях и общежитиях. 


9 рН 3928. Ср.: К. Каһпег / А. А. Наш іле: Діє уіеіеп Меѕѕеп ипа 4а5 ете Ор/ек 
Ете Ищегзисйиир йбег (іе кесте Могт 4ег МеВйаийркеи. Егефиге - Вазеї — М/іеп 
1966. (Ор 31), 122-127. 

9 Ср.: Меуег, Еисһағіѕзііе 485-497; относительно нынешней формы сослуже- 
ния см. там же: 371 и сл. 

" Так уже судили К. Ранер и А Хойслинг (Каһпег / НаџВііпр) в 1966 г., цит. 
раб., с. 127: «Нормальную и идеальную форму служения Мессы с участием не- 
скольких священников следует, вероятно, искать в (должным образом риту- 
ально оформленном) ассистировании». 

ІЗ Ср.: Меуег, Еисћағіѕііе 372; Ем. беуегив: іе Еисһагізііејгіеғ іп асп есізіісһеп 
СетеіпзсһаЙеп. Іп: В. Кісіпреуєег, Е. у. Ѕехегиѕ, В. Касгупзкі (Нер.): байтатепйсйе 
Есіетп П, САК. 8. Кереп5биго, 1984, 172-174. 
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Согласно Э. фон Северусу (Е. уоп 5еуегиз), сегодня перед мо- 
настырями стоит задача «вовлекать прихожан монастырских храмов 
в богослужения духовной общины и предоставлять им возможность 
деятельного и сознательного участия», 

С другой стороны, однако, литургическая реформа, «вопреки 
$С 4 и в силу свершившихся фактов, но также и вследствие недо- 
понимания со стороны церковных центральных органов, фактически 
привела к унификации, так что на территории Западной Церкви едва 
ли еще остались особые служения Евхаристии, некогда свойственные 
монашеским орденам». 

Особые обряды складывались, когда общины орденов со- 
храняли верность традициям Поместной Церкви, в пределах которой 
они возникли, даже если сама Церковь изменяла обряд. Миграция 
ордена на территорию других поместных церквей приводила к «эк- 
спорту» собственного, особого богослужебного чина. Так, свои чи- 
нопоследования была развиты клюнийцами в Х в., цистерцианцами" 
в ХИ в., в Германии бенедиктинцами" Бурсфельдской унии (ХУ в.), 
но в первую очередь картезианцами"" и доминиканцами""ч, 

Центральное значение Евхаристии состоит еще и в том, что дру- 
гие литургические последования бывают сопряжены с Мессой (таковы 


ІЗ Ему. Зеуегиз: Оіе Еисћағіѕііејеіеғ т деп реізіісһеп СетеіпзсһаЙйеп: СК 8, 172- 
175, 173 

" Цистерцианць (от названия деревни Сізіексіит близ Дижона во Франции) — 
члены католического монашеского ордена, основанного бенедиктинцем Ро- 
бертом Молезмским в 1098 г. и возглавленного в 1115 г. Бернаром Клервоским. 
Пережив расцвет в ХП-ХШ в., с ХІУ в. конгрегация цистерцианцев пришла в 
упадок. [Сгоѕѕ] — Прим. перев. 

“ Бенедиктинцы — члены первого в Западной Европе монашеского ордена, 
основанного в 530 г. Венедиктом (Бенедиктом) Нурсийским. Устав ордена 
включает три обета — постоянное проживание в монастыре, послушание и воз- 
держание. В настоящее время бенедиктинцы не утратили своего влияния: их 
орден состоит из 18 конгрегаций с большим числом общин и монашествую- 
щих. [Сгоѕѕ] — Прим. перев. 

"" Картезианцы (или картузианцы; от названия местности Самая [совр. 
Шартрез] близ Гренобля во Франции) — члены католического монашеского 
ордена, основанного в 1084 г. [Сгоѕѕ] — Прим. перев. 

"" Доминиканцы (Огдо Ргаейісаіогит — Орден Проповедников) — члены ка- 
толического нищенствующего монашеского ордена, основанного в Тулузе в 
1215 г. испанским монахом Доменико де Гусманом. Доминиканцы дают обеты 
бедности, воздержания и послушания. Орден и поныне сохраняет свое значение 
и не оскудевает монашествующими. [Сгоѕѕ] — Прим. перев. 

№ Ср. там же: 175. 
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«обрядовые»-ритуальные мессы). «Служение таинств, различные бла- 
гословения и процессии, равно как Литургия часов, в случае необхо- 
димости, сопрягаются со служением Мессы. Тогда они замещают со- 
ответствующую часть Мессы (например, Начальные обряды, Литур- 
гию Слова, Заключительный обряд) и включаются в нее или прибав- 
ляются к ней». Сакраментальная часть присоединяется к Литургии 
Слова (например, при рукоположений, венчании, миропомазании, 
посвящении в аббата [настоятеля монастыря], при различных бла- 
гословениях), а связанное с погребальной Мессой прощание с усоп- 
шим имеет место в конце Мессы. 

Мейер, правда, считает едва ли допустимой сопряженность от- 
дельных часов из Литургии часов с Мессой (когда гимн и псалмопе- 
ние [Хвалы утренние] замещают Литургию Слова, а Вепедісіиѕ или 
Маєніїїсаї следуют после Обряда Причащения). 

Домовая Месса, согласно Юнгманну, была в древности живой 
практикой и «предтечей служения Евхаристии для узкого круга лиц 
также и в позднейшее время». Эта традиция вновь вызвана к жизни 
в обновленной Литургии. Служению Литургии в малых группах по- 
священа Римская инструкция «Асіїо равіога!5»” от 1969 г.", которую 
епископские конференции отчасти расширили и приспособили к пас- 
тырским условиям соответствующих регионов. 

Форма служения общинной Мессы в принципе сохраняется, но 
возможны ее модификации с учетом специфики малой группы, а так- 
же места и времени служения. Предоставлена свобода в выборе ли- 
тургических облачений, сосудов, чинопоследований, текстов для про- 
чтения, молитв-ораций и песнопений (06 этом см. АЕМ 313). 

Когда служится Месса в особых группах, также предпринима- 
ются модификации. К Римской директиве относительно Детской Мес- 
сы «Риего5 Барй2апіоз»" от 1973 г.' восходит форма Мессы, приспо- 
собленная для служения в среде детей, и в 1974 г. Конгрегация по 
богослужению подготовила для нее три евхаристических молитвы. 
Приспособительные модификации направлены на то, чтобы сделать 
их доступными для детского понимания и вовлечь детей в деятельное 


5 Меуег, КисНакізгіе 372. 

6 Ср.: Запртапп, М$ І, 279-283. 

* «Асіїо разюгаНз» — Пасторское действие (действо). — Прим. ред. 
7 КаступвКі 1843-1857. 

7 «Риегоз Баріїгапіов» — букв. Крещаемые юнонш. — Прим. ред. 

18 Касғупѕкі 3115-3169. 
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служение. Дети должны брать на себя как можно больше функций за 
служением, а обычные для рядовой Мессой молитвы могут быть для 
них изменены в зависимости от литургического времени и в соответ- 
ствии с их возможностями и запросами. Чтение из Св. Писания до- 
пустимо ограничить одним Евангелием; в Обряде причащения, а так- 
же в Начальных обрядах могут быть опущены различные элементы 
богослужения для взрослых. 

Ссылаясь на 5С 34 (в этом разделе говорится о приспособлении 
Литургии к возможностям восприятия верующих), составители дирек- 
тивы о Детской Мессе также указывают, что если Месса служится для 
людей с недостатками (умственно отсталых, глухих), то необходимы 
и дальнейшие приспособительные модификации". 

Служение Литургии «без присутствующей общины» предпола- 
гает, что Месса всё же служится с участием хотя бы одного алтарника 
или одного верующего. Служение священника в полном одиночестве 
может иметь место только «по правомерной и разумной причине»?, 
Так, в знциклике «Мувіегішп Ғідеі»" от 3 сентября 1965 г. Папа Павел 
УІ указал, что подобная Месса допустима «іџѕќа де саџѕа»“*!. «При- 
ватная Месса, однако, тем самым не объявлена правомерной. Она пред- 
ставляет собой отклонение от идеала и потому для своего совершения 
должна иметь вескую причину. Можно выразиться иначе: если в кон- 
кретном случае есть возможность отслужить Мессу как положено, т.е. 
в среде общины, то для приватного служения нет іизѓа саиѕа»?. Сог- 
ласно описанию Мессы?, полностью совершаемой в приалтарном 
пространстве, алтарник заместительно представляет общину и от ее 
имени произносит ответные возгласы и аккламации". Служение Мес- 
сы без общины дозволяется по преимуществу больным священникам 
или священникам-инвалидам, и всё-таки такое служение «является 
исключительным и на грани допустимого»>. 


В Ср.: В. Еізсһег: МеЙ/еіетп ти Ктаегп. Іп: ТВ. Мааѕ-Емега / К. Вісічег (Нре.): 
Сететае іт НетептаН! 97-106. 

2 Так: с. 906 СІС/1983, подобным образом: АЕМ 211. 

* «Тайна веры». — Прим. ред. 

" «По справедливой причине». — Прим. перев. 

Я Касгупѕкі 432. 

22 Ваһпег / Наш іле 121. 

23 Еісімег, Ме еіег оһпе Сетеіпде 141, называет описание в Іп(Сеп 213-231 «по- 
чти безлюбовным», что, по его мнению, «совершенно понятно с точки зрения 
общей концепции нового порядка». 

м Относительно порядка служения этой Мессы ср.: АЕМ 213-231. 

25 Меуег, Еџсћһагіѕйе 375. 
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При служении вотивных месс и месс на особые случаи на перед- 
ний план выступают запросы верующих. Наименование Мессы во- 
тивной проистекает от слова уоіит «обет(ование), желание, особая 
просьба». Вотивная Месса служится не по чину праздника церковного 
года; она построена с учетом пожеланий или нужд отдельных верую- 
щих. Соответственно вотивная Месса — это не есть служение всей 
общины, и в древности она по большей части и служилась не в храме, 
а на дому или в частной молельне.? Большое распространение среди 
вотивных месс весьма рано приобрели мессы за усопших, в том числе 
и в дни их поминовения. 

Другие запросы верующих также определяют внешнюю форму 
вотивной Мессы. Частные нужды-требы уже в древнем Миссале Папы 
Геласия (492-496) противопоставлены общественным нуждам 
(моления в случаях эпидемий, угрозы миру, стихийных бедствий и 
т.д.). Расцвет вотивных месс отмечался в эпоху Каролингов, причем 
рост числа служений Мессы вообще сопровождался развитием 
Приватной Мессы. В конце концов интерес вызывало лишь пожерт- 
вование на Мессой и определение-аппликация плодов Мессы в пользу 
«уоһа» («обетов») донатора (лица, внесшего вклад). Не могло быть, 
конечно, и речи о сослужении тех лиц, которые «заказали» вотивную 
Мессу?, 

В обновленном миссале значение понятия «вотивная Месса» 
переменилось. В него вошел ряд из «15 последований Мессы для слу- 
жения таинств веры (например, Пресв. Троицы), различных тайн (туз- 
іеғіа) Иисуса Христа (например, Имени Иисуса, Драгоценной Его 
Крови, Сердца Иисуса), ангелов, Богородицы и других святых»?. 

Служение Мессы, или молитвословия «рго уагіїз5 песеѕѕіїаібиѕ»", 
в обновленном Миссале оформлено по-новому и ориентируется на 
порядок, который действует во Всеобщей Молитве (или Молитве 


% В этом смысле такие ритуальные Мессы, как при бракосочетании, по- 
гребении и др. (в точном понимании слова) также являются «вотивными 
Мессами»; тем не менее поскольку всё же по-прежнему имеется связь такого 
служения со служением Евхаристии всей общины (двое ее членов вступают 
в брак, один из ее членов умирает) их следует отличать от действительно 
частных богослужений. 

7 Относительно служения домовой Мессы в древности ср.: Љапртапп, М$ І, 
279-282. 

* Ср. там же: 285-290. 

? Меуег, Еисһағізіе 380. 

" «На всякую потребу». — Прим. перев. 
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верных): сначала идут моления о Церкви, затем о государстве и об- 
ществе, затем об общественных нуждах и, под конец, о частных нуж- 
дах. «В этом разделе наиболее отчетливо отразились перемены, имев- 
шие место начиная с ХУ] в. и обусловленные духом времени, а также 
ростом благочестия»®. 

К данным мессам причисляются также появившиеся в послесо- 
борный период «мотивные мессы» (Мойутез55еп), ранее никогда не 
бывшие официальным богослужением Церкви. Поскольку «мотивные 
мессы» имеют своим средоточием определенную тему, существует 
реальная опасность, что Литургия низводится до воспитательно-на- 
зидательных целей. Мотивная Месса, по интенции, должно пробудить 
у участников осознание некоторой проблемы и мотивировать их на 
определенные действия. Согласно Хойслингу, имеется, пусть малая, 
но всё же ощутимая аналогия между по-современному выглядящим 
служением Евхаристии ради «действенного мотива» и благочестием 
жертвователя за Мессой времён неосхоластики. Тогда считали, что 
Месса бывает действенной автоматически". 


3.3.5 Попыткд ОЦЕНКИ 


В согласии с орентированной на Евхаристию экклезиологией и 
согласно развившемуся из нее литургическому богословию П Вати- 
канского Собора, основной формой служения Евхаристии закономер- 
но считается служение Мессы местной общиной. Святой Народ Бо- 
жий, в полноте собравшийся в одном месте, как раз и осуществляет 
богослужение Церкви. Все прочие виды Мессы не могут сравниться 
с ним, и все они должны подводить к полной и торжественной форме 
единого евхаристического служения общины. 

Богослужения малых групп и богослужения по особым нуждам 
обязаны сохранять связь с Поместной и Всеобщей Церковью. «Те- 
мой» служения Евхаристии может быть единственно искупление мира 
и человека, так что «оформление» Мессы по какому-либо предзадан- 
ному «мотиву» опасно потому, что за, может быть, и вполне оправ- 


1 Там же: 379 и сл. 
ЗІСр.: А. А. Нам іпр: МеблдиЙрКей ипа «Мойутевзеп». Іп: ТЬ. Мааз-Емега / 
К. КісҺег (Нро.): Сетеїпае т Неггептані 143-149, особенно 147. 
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данным мотивом исчезает главная «тема» Литургии. Богослужение 
нельзя сводить к мотивации определенных позиций и действий? . 


Литература 


А. А. Нӣџбііпо: Мевидийекей ипа «Монутеззеп». Іп: ТВ. Мааз-Е\гега / Вісбівг 
(Нэв.): бетеіпде іт НетептаЫ, 143-149. 

Ј. Неппапв: Ми Кіпдет Енсһагізйе /сіетп. Масһ дет «Пікейокінт ік Кіпдектев- 
ѕеп». Іп: Кай, 14 (1985) 124-131. 

ТЬ. Маа5-Еугег4: Мер/гіек тії тейгегеп Ртеяегп. 2 иғ Рғахіѕ дек КопгёебгаНоп. 
Іп: ТЬ. Мааѕ-Емегӣ / К. Кісһег (Нрр.): бетешае іт Непептані, 126-135. 

Е. №іКоЈаѕсһ: Ре Еаег 4ег Меѕѕе іт Метеи Куеіз. Ағбейвраріек Йік аїе ІШикрізсһе 
Коттіѕѕіоп Озіетеїсіз. Іп: 1.7 20 (1970) 40-52. 

К. Каһпег / А. А. Н&аВИпр: Діє уееп Меѕѕеп ипа ааз ете Орјгк Ете Ишегби- 
сринз ЙБег (іе гесе Могт дек Мериди/їякей (ОД 31). Егеїбигр - Вазе! – Меп 
1966, 122-127. 

К. ВсШег: МеЙ/еіее орпе Сететае? Іп: ТВ. Маав-Еугегі / К. Кісмег (Нрр.): 
Сетеіпде іт Неггептаћ, 136-142. 

Р. Тігої: Га сопсвіеБғайоп еі [а та@топ ае І'єзПізе. Іп: БІ, 101 (1987) 182-214. 


з Ср. М. Көп ег: Тлетеп- ипа гісіргиррепогіетіете Сонез@епяе? Ете Апууаре 
аиѕ дег <ісћ дез ситяШсйеп Оѕіепѕ. Іп: ТТҺ2 96 (1987) 227-235; В. 5сһууаггеп- 
бегрег: Дескуоптаве — Гмескетјғетаипр дек Ееіег дек Нейѕреһеітпіѕѕе? Іп: ВИЛ 
52 (1979) 198-203. 
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3.4 
НАЧАЛЬНАЯ ЧАСТЬ МЕССЫ 


3.4.1 «ПРЕДДВЕРИЯ» 


В ранний период истории Церкви служение Мессы начиналось 
прямо с чтений из Св. Писания: об этом сообщают Иустин” и Авгус- 
тин”!, Принцип, сформулированный Баумштарком (ВаитзағК), со- 
гласно которому древнейшая традиция лучше всего сохраняется в 
богослужениях наиболее насыщенных периодов года?, ныне под- 
твердился составом Богослужения в Великую (Страстную) Пятницу. 
Эта Служба — если не считать вводной молитвы — прямо начина- 
ется с ветхозаветного чтения (Ис 52, 13; 53, 12). 

Лишь с течением времени перед чтениями вклинилась вводная 
часть, и Юнгманн назвал её «преддверием». В византийском обряде 
эта часть называется "ЕуорЁ (Начало) и ныне представляет собой ос- 
таточную форму последования из Часослова, которое предшествова- 
ло служению собственно Евхаристии. «Малый вход» с Евангелием 
отчетливо показывает, что именно здесь первоначально начиналось 
служение Литургии?. 


* Иустин Мученик (ок.100--165) — христианский апологет, первый христиан- 
ский мыслитель, показавший совместимость веры и разума. Сохранились до- 
стоверные акты его мученической кончины. В последних главах «Первой апо- 
логии» описывает богословие и обряд Евхаристии. Широко известна полемика 
Иустина с Трифоном Иудеем. Иустину приписывали трактат «Изложение пра- 
вой веры», но новейшие исследования показали, что он принадлежит Феодо- 
риту Кирскому (ок. 393-ок. 466). [Сгоѕѕ] — Прим. перев. 

"" Бл. Августин Аврелий, еп. (Г)иппонский (354—430) — крупнейший богослов, 
Учитель (Доктор) Церкви, автор (среди прочего) двух известных трудов — «Ис- 
поведи» и трактата «О Граде Божием». — Прим. перев. 

" Ср. лартапи, М 1,29-33; относительно Августина: Ре сіу. Ре! 22,8-ССіг. 
ЗТ, 48, 826; Еоеігег 98 и сл. 

2 А. Ваитѕіагк: Да; Сезгіг дек Етйайипв дез АПеп т Ійиғріѕсћ Росйегивег Рей. 
Іш: Лм7 (1927) 1-23. 

3 Ср.: мартапп М І, 343 и сл. 
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Проблематичное понятие «Пред-Мессы» (Роғтеззе) для имено- 
вания «Литургии Слова», служащейся перед Евхаристией, может дать 
ложный повод понять и Литургию Слова как «преддверие» к подлин- 
ному событию, к «Мессе Жертвы» или к «Трапезе Господней». 

В таком случае Начальные обряды были бы «преддверием к 
преддверию», формирование которого в различных обрядах прохо- 
дило по-разному. Действительно, Чин приготовления Даров (проско- 
мидия или протесис), который у византийцев полностью сложился 
лишь в средние века, весьма отличен от начальных частей Латинской 
Мессы до реформы (ср. молитву степеней и прочие священнические 
молитвы). 

Понятие «преддверия» столь же проблематично, как и понятие 
«Пред-Мессы», поскольку оно создает представление о чем-то пусть 
и полезном, но всё же необязательном. 

Напротив, в начальной части Мессы, когда община собралась 
в одном месте, в ее среде сразу же присутствует Христос. Восклицая 
«Купе», община приветствует Христа, Его же она восхваляет вместе 
с Отцом и Св. Духом в С/огіа, через Него и во Св. Духе молится Богу- 
Отцу. 

Соответственно к Начальным обрядам обновленной Мессы от- 
носятся: Процессия входа с Целованием алтаря, Начальный возглас 
Мессь, Обряд покаяния, Кугіе, Сіогіа и Вступительная молитва. 
Иными словами, Начальные обряды — важная часть Мессы. Если уж 
их и можно назвать «преддверием», то только потому, что они зани- 
мают место на пороге Литургии, но в общем и целом они целиком при- 
надлежат к ней. 


3.4.3 Входная процессия и Їмткогтиѕ (ВХОДНАЯ ПЕСНЬ) 


Истоки входа священника и его сопровождения исторически 
восходят к торжественному выходу Папы на Мессу в ередние века. 

Папа шествовал и вступал в одну из базилик, перед ним несли 
семь светильников и кадильниц. В одной из расположенных у входа 
в храм ризниц-сакристий Папа облачался в богослужебные одежды, 
а затем обменивался с клириками поцелуем мира и совершал покло- 
нение алтарю. На торжественный вход скола (группа певчих) выпе- 
вала «антфоны входа» (апіірйопа аа іпігойит). 

Если в византийском обряде Малый вход как торжественный 
момент совершается за каждой Литургией, то новый Римский миссал 
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(АЕМ 25) не предполагает особой торжественности входа священни- 
ка и других лиц, исполняющих церковные служения. 

Форма Входной процессии определяется наличествующими про- 
странственными возможностями, а также поводом для служения Ли- 
тургии. Во Входной процессии могут выноситься: крест, светильники, 
кадильница и Евангелие. Во Входной процессии, которая «должна 
пониматься не ложно (в клерикальном духе), а исходя из ее цели, на- 
правленности к алтарю»", участвует и часть общины, присоединяясь 
ко входу. А для тех, которые уже заняли свои места, Входная процес- 
сия символизирует восхождение всего народа к Богу. Соответственно 
следует приветствовать, если в процессии участвует много лиц, вклю- 
чая имеющих церковные поручения мирян (АЕМ 82). Допустима и 
Входная процессия всей общины (вслед за предшествующей 5{ай0°). 


3.4.3 ЦЕЛОВАНИЕ АЛТАРЯ 


Целуя алтарь-престол"", священник дает целование Христу, про- 
образом Которого и является алтарь. После коленопреклонения или 
поклона (в зависимости от того, где находятся Святые Дары [может 
быть, уже на алтаре или непосредственно рядом с ним]) служитель 
Литургии (а. также диакон и со-служитель, если они присутствуют) 
поклоняется алтарю и целует его. Долго держался обычай целования 
также Евангелия и Распятия; он до сих пор совершается в византий- 
ском обряде. 


4 РіосК 195. 

" 5гайіо (букв. «остановка, стоянка», «место собрания») — так с древних 
времен называлось место собрания и/или богослужения христиан (в последнем 
случае могло быть уточнение: згагіо Ійигріса). В богослужебной практике ан- 
тичного и средневекового Рима по определенным дням в одном из храмов со- 
бирались клирики и миряне (такой храм назывался со//есѓа), которые затем 
торжественной процессией (с неоднократными остановками на пути для совер- 
шения литии) направлялись в ту церковь, где Папа служил Мессу (такая цер- 
ковь и называлась 51910). Данную традицию упорядочил и закрепил Папа 
Григорий Великий (590-604), и вплоть до 1970 г. в Римском миссале под соот- 
ветствующей датой указывались римские храмы, где по традиции каждый год 
служил Папа (таких дат всего накопилось 87). Обычай вышел из употребления 
во время Авиньонского пленения папства (1309-1377). [Сгоѕѕ] — Прим. перев. 

"Термин алтарь (аһаге) в русской языковой традиции является двузначным: 
он может обозначать как престол (трапезу), на котором совершается Евхари- 
стия, так и (в Православной Церкви) отделенную от мирян (преградой) часть 
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Из большого числа целований алтаря, предписанных в Миссале 
1570 г., новый Миссал сохранил лишь целования при «приветствии» 
и при «прощании» в самом конце Мессы (АЕМ 85 и 208). 

В зависимости от повода (служения конкретной Мессы) может 
быть совершено каждение алтаря. Как богослужебное действие, каж- 
дение ладаном укоренилось в восточном христианстве и на террито- 
рии франков намного раньше, чем в Риме. 

Первоначально ладаном кадили, по привилегии, знатным ли- 
цам. Затем каждение распространили на предметы и, в частности, на 
алтарь как священное место. Каждение совершается также и Кресту, 
находящемуся на алтарной трапезе или вблизи нее. 

Если ранее употребление ладана в рубриках" предписывалось, 
то теперь его применение признано необязательным. Согласно обы- 
чаю, на некоторых территориях каждение вообще вышло из прак- 
тики, тогда как в других местах его употребляют ежедневно. Исклю- 
чение из рубрик предписаний о каждении, конечно же, не имело целью 
побудить вообще отказаться от обряда каждения (равно как от дру- 
гих богослужебных знаковых действий). 

За каждым служением Евхаристии по византийскому обряду как 
правило совершается каждение алтаря, икон, служащих и общины. 
Церемония восходит к античному обычаю окуривать гостей ладаном, 
чтобы отбить запахи, принесенные с улицы. В подражание античному 
домохозяину диакон, размахивая кадильницей, проходит по рядам 


верующих. 


3.4.4 НАЧАЛО: ПЕРВОЕ ЛИТУРГИЧЕСКОЕ ПРИВЕТСТВИЕ НАРОДА 
И КРАТКОЕ ОБЪЯСНЕНИЕ СВЯЩЕННИКОМ ЛИТУРГИИ ДНЯ 


Сидящий на своем седалище священник открывает служение. Он 
осеняет себя крестным знамением и произносит первое литургичес- 
кое приветствие: «Господь с вами», на что община отвечает «И со 
духом твоим». 


храма, в которой находится престол и где духовенство совершает священно- 
действия. Применительно к латинской литургической ситуации более коррек- 
тными, возможно, будут такие обозначения, как алтарь и приалтарное прост- 
ранство, алтарная часть храма. — Прим. перев. 

" Рубрика, или рубрики, (от лат. гибгіса — красная краска) — ритуальные или 
обрядовые указания, которые печатаются в начале богослужебного последо- 
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Крестное знамение в начале Мессы ясно показывает, что общи- 
на приступает к священнодействию по силе, исходящей от Триеди- 
ного Бога посредством креста Господня». «Оотіпиѕ уођіѕсит» («Гос- 
подь с вами») — это цитата из Книги Руфь (2, 4)”, представляющая 
собой повседневную приветственную формулу, принятую в библейс- 
ком мире. Священник простирает руки, что одновременно является 
знаком объятия. 

Ответ народа «Е! сит ѕрігіќо 5апсіо»"" Юнгманн считает гебра- 
измом, который, собственно, можно было бы и перевести как: «Также 
и стобой». Есть и другая интерпретация: под словом «дух» понима- 
ется особая благодать священнослужителя как дар Св. Духа. Послед- 
нее истолкование, согласно Бернарду (Вегийага), однозначно заслу- 
живает предпочтения?; к тому же оно наглядно показывает, что ли- 
тургическое приветствие и ответное приветствие общины остается 
правом рукоположенного лица. Ответное приветствие может быть 
понято и как краткое моление общины за предстоятеля, дабы он 
достойно исполнил свою предстоятельскую миссию при содействии 
Господа и благодати, воспринятой в рукоположении от Св. Духа. 

Вводные слова призваны быть введением в тайну (тузіегінт) 
Мессы (АЕМ 87) и не могут рассматриваться как мирской ритуал 
приветствия. 


3.4.5 ОБРЯД ПОКАЯНИЯ 


Покаянный акт в начале Мессы имеет длительную традицию: 


на нем в Миссале Папы Пия У"" завершилось развитие молитвы 


Аы 


ступеней 
Намерение совершить Божественную Литургию, примирившись 
с Богом и людьми, привело к тому, что стали произноситься молит- 


вания и/или прямо в его тексте. Чтобы отличить текст указаний от произноси- 
мого текста последования, первый исполнялся в рукописи киноварью и в печат- 
ных книгах выделялся (и выделяется) красным цветом. — Прим. перев. 

5 Ср.: Мартапп М$ І, 344. 

* «И вот, Вооз пришел из Вифлеема и сказал жнецам: Господь с вами! Они 
сказали ему: да благословит тебя Господь!» (Руфь 2, 4). — Прим. перев. 

“ В славянской православной традиции: «И со духом твоим». — Прим. перев. 

$ Ср. там же: 465 и сл.; Веғпһаға особенно. 155 и сл. 

"" Понтификат — 1566-1572 гг. — Прим. перев. 
В славянской православной традиции: «молитва степеней». — Прим. перев. 


#44 
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вы о прощении грехов («апологии»). На Западе священник на пути к 
алтарю прочитывал стихи из 42-го псалма, молитву «АшЁег а побіє»" 
и под конец предшествующие формы Соп#еог”“. Молитва ступеней 
предписывалась только служащему священнику и его помощникам- 
ассистентам. 

Приверженцы Литургического движения“, однако, желая соз- 
дать предпосылки для плодотворного служения Литургии, попыта- 
лись вовлечь в акт примирения с Богом всю общину. Не удивительно, 
что в новом Миссале на место молитвы ступеней поставлен Обряд 
покаяния. 

Предусмотрены три формы Обряда покаяния: 

А. Сон/йеог общины с прошением священника об отпущении грехов; 

Б. две пары прошений священника и ответов народа"""; 

В. воззвания Кугіє, еіеізоп, расширенные обращениями ко Хрис- 
ту: Сћғіѕіе, ейеізоп. 

Удачно ли помешен Обряд покаяния именно в этом месте чино- 
последования Мессы, - это все еше проблема. 

Обряд покаяния может не совершаться, если на его месте испол- 
няется другое священнодействие или если служение Мессы проходит 
с особой торжественностью. 

Сейчас обсуждается возможность перемещения Обряда покая- 
ния на «границу» между Литургией Слова и Евхаристической Литур- 
гией!. Действительно, собравшись на молитву и прослушав Слово Бо- 


* «Огетиѕ. Ам ег а побіз, дпаеѕштиѕ, Допипе, ілідиіќаќеѕ позігаз...» — «Помолимся. 
Удали от нас, просим, Господи, наши грехи...» — Прим. перев. 

** «Исповедую». Начало молитвы по современному переводу: «Исповедуюсь 
перед Богом Всемогущим...». См. [Святая Месса: 10]. — Прим. перев. 

“" Литургическое движение — движение в рамках Католической Церкви, 
имевшее целью восстановить активное участие общины в общественных бого- 
служениях. У истоков движения стоял бенедиктинский аббат Проспер Геранже 
(РІ.К.Сиёгапрег [1805-1875]), но основные стимулы последовали от указаний 
Папы Пия Х (1903) относительно церковной музыки, евхаристического благо- 
честия и частого причастия за Мессой. Папа Пий ХП в энциклике Мейісіоғ Ре! 
от 20 ноября 1947 г. также весьма поддержал Движение. Идеалы Движения 
подтверждены в Конституции о священной Литургии на П Ватиканском Соборе 
и полностью учтены в Римском Миссале 1970 г. [Сгоз$] — Прим. перев. 

"" По старому (не всегда безупречному) русскому переводу Римского миссала 
Папы Павла УІ: «Священник: Помилуй нас, Господи. Народ: Ибо мы согрешили 
против Тебя. Священник: Яви нам, Господи, милость Твою. Народ: И спасение 
Твое даруй нам». См. [Чин Мессы: 9]. В новых изданиях чина Святой Мессы 
на русском языке три формы исповедания грехов не приводятся. — Прим. перев. 

7Ср.: Неіпт, Вифгйиз 116-119. 
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жие, молящиеся скорее почувствуют потребность в примирении с Бо- 
гом и между собой. В согласии со словами Иисуса (Мф 5, 23 и сл.) в 
этот момент, еще до перенесения хлеба и вина на алтарь, и могло бы 
совершиться прощение друг друга. Подобным образом сослужители 
византийской Литургии непосредственно за перенесением приуго- 
товленных Даров на алтарь во время Великого входа и перед тем, как 
снять покровцы с дискоса и чаши, по прочтении Символа веры обме- 
ниваются поцелуем мира. 

Обряда покаяния не бывает, если в начале воскресной Мессы со- 
вершается благословение воды*. В Империи франков по воскресеньям 
утром монастыри и храмы обходили процессией и кропили св. водой; 
в сельских храмах этот обычай был воспринят начиная с ЇХ в. Впер- 
вые о благословении воды и окроплении общины перед началом вос- 
кресной торжественной Мессы упоминает Гинкмар, архиепископ 
Реймсский (Нтстаг; 806-882). Руперт из Дойца (Кирегі уоп Пеш; 
1 1135) истолковал этот обычай как воспоминание о Крещении, и это 
мнение превалирует с эпохи средних веков». 


3.4.6 КүмеЕ 


Воззвания Кугіе, еііѕоп (греч. «Господи, помилуй») известны 
начиная с до-христианской античности: так выражали покорность и 
верность, почитание божества или почтение к земному властителю, 
въезжавшему в город. 

Выражение покорности сочетается с прошением о милости, и 
это свидетельствует о признании, что тот, к кому обращаются, об- 
ладает спасительной мощью. Когда христиане приняли для себя фор- 
мулу Купе, и они тем самым стали свидетельствовать о своей вере в 
спасительное присутствие Господа Иисуса Христа в среде общины. 


з Ср. Приложение к МЕ 1970: Оно аа јасіепйат её азрегееп4ат адиат Бепе- 
аісіат, «Ше КиЬғік іт Реиіѕсһеп Мефбисһ П, 325 и приложение: Раз хоптаейсйе 
Тацувеайсітіз, там же П, 1207-1211. 

9 Ср.: НІ. Ап дег Маш: Еаети іт Ейлуійтив дег 2ей 1: СК 5. Кереп5ригр 1983, 
40 и сл. Ср.также: А. Неїп7: Тғіпйагізсһе ипа дяегИсйе АзреМе іп дек Ѕоппіаез- 
/дттіркей деѕ Миёаегх. ?еиепіззе аиѕ Ійшуїе ипа уо!з/ғоттет Вегеп. Іп: А. М. А1- 
тегтаќ / Т. А. 5спліккег / У. Нейт (Нер.): Оег Зоппіар. Апвргисһ — У/икНевКей — 
Сезіай (ЕЅ /.Вашпрагіпег). Мгбигр, — Егіһоше 1986, 82-98. 88 и сл.: Піс Аврегвіоп5- 
ргогеззіоп. 
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Кроме того, титулование Иисуса Господом на фоне гимна, со- 
держащегося в Послании к Филиппийцам ап. Павла (2, 6-11)", пред- 
ставляет собой одну из кратчайших вероисповедных формул. Дей- 
ствительно, Господь-Кириос в Септуагинте — это ничуть не меньше, 
чем титул Адонаи, относящийся к Богу Ветхого Завета. Описательным 
выражением Адонай” передавалось непроизносимое Божие имя 
ТНУУНМ". 

Введение воззвания Кугіє в состав Мессы восходит к моди- 
фикации практики молитвенных прошений-литаний. Около 500 г. в 
Риме заимствовали с Востока литанию с воззванием Кугіе и заменили 
ею типично римский способ молитвенных прошений, как мы его зна- 
ем из богослужения Великой Пятниць""". Тогда же отказались от мо- 
литвы верующих в конце Литургии Слова, так что литания с Купе в 
начале Литургии, когда диакон перечислял прошения, а община 
отвечала Кугіе еіеіѕоп, была весьма похожа на практику, и поныне 
употребительную на Востоке. В качестве великолепного свидетель- 
ства о существовании подобной литании с Кугіє можно привести 


* «Он, будучи образом Божиим, не почитал хищением быть равным Богу; 
но уничижил Себя Самого, приняв образ раба, сделавшись подобным чело- 
векам и по виду став как человек; смирил Себя, быв послушным даже до смерти, 
и смерти крестной. Посему и Бог превознес Его и дал Ему имя выше всякого 
имени, дабы пред именем Иисуса преклонилось всякое колено небесных, земных 
и преисподних, и всякий язык исповедал, что Господь Иисус Христос в славу 
Бога Отца» (Филип 2, 6-11).--Прим. перев. 

“ Адонай (евр. 7718; множ. число [р/иғаііѕ тајеѕіаііѕ] от МІХ «господин», 
«Господь») — имя Бога, часто встречаемое в Ветхом Завете. Кроме того, евреи 
использовали это имя для замены тетраграмматона (см. примечание ниже). — 
Прим. перев. 

"" Четырехбуквенное написание (тетраграмматон) имени Бога в русской 
традиции передаётся или как Ягве/Яхве или (ошибочно) как Иегова/Егова. В зна- 
менитом Богооткровении при купине говорится: «Бог сказал Моисею: Я есмь 
Сущий. И сказал: так скажи сынам Израилевым: Сущий послал меня к вам» 
(Исх 3, 14). Здесь употреблена причастная форма (для прошедшего, настояще- 
го и будущего времени) ЛҮ? от глагола 71 «быть». Поскольку тетраграмматон 
произносить запрещалось, в масоретской Библии он получил огласовку произ- 
носимого слова-замены адонай «Господь мой». Вследствие несостоятельных 
попыток в христианской среде прочесть согласные с чуждой огласовкой воз- 
никла форма Иегова. — Прим. перев. 

**** Вероятно, имеется в виду употребление призыва Огепшх («Помолимся»). 
По справке в Римском Миссале А Шотта [Шотт: 326), Папа Целестин І (422-432) 
засвидетельствовал, что возношение прошений, открывающихся 1ғетиз и за- 
вершающихся Атеп, было первоначально типичным для Литургии всей Церкви 
и совершалось до Евхаристического канона. — Прим. перев. 
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«Рергесано Сеіавіі»”, прошения которого напоминают византийские 
цепочки прошений (ектений)?. Также и согласно Уставу св. Бенедикта 
литания с Куйе заканчивает чтение богослужебных часов. В Дерге- 
сайо Сеіазії имеется 18 прошений, но в течение УІ в. их количество 
сократилось. 

При Папе Григории Г (Великом; 1 604) вообще отказались от 
называния прошений диаконом: остались одни лишь воззвания Кугіе, 
число которых с добавлением воззваний СИгізіє, еігізоп составило 
предписанное число девять. Это предписание действовало вплоть до 
литургической реформы П Ватиканского Собора. 

Тринитарное истолкование Купе появилось лишь в МПІ в. 

Длительное время община участвовала в возглашении Кугіе. 
Затем возгласы были расширены стихами; так появились древнейшие 
формы церковной песни на немецком языке (т.н. «лейзы» [Гебен] от 
«еївізоп»). Куйе было также переосмыслено как прошение об остав- 
лении грехов. 

В новом Миссале снова предусмотрена возможность расшире- 
ния Кугіе за счет прибавления стихов (АЕМ 30). Правда, упоминаемая 
там же возможность соединения Кугіе с обрядом покаяния (форма В), 
имеющим характер выражения покорности, — может быть реали- 
зована с большим трудом. 


3.4.7 СО1ОВІА 


Вместе с гимнами «Те Оеит»"” и «Те десеї 1аиз»""* гимн «Сіогіа» 
является остаточной формой когда-то весьма богатого запаса гимнов 
Древней Церкви. Свободное гимнотворчество пало жертвой запрета, 
принятого на Лаодикейском Соборе (между 341 и 380 гг.)"". Уже в. 
то время, однако, гимн «С]опа» имел такой авторитет, что его оста- 
вили в употреблении. 


* Букв. «моление [Папы] Геласия». — Прим. перев. 

Ю Ср.: РІ, 101, 560 и сл. 

” Гимн «Те Реџт 1аи4датиз» («Тебя, Бога, хвалим») восходит к творчеству 
Амвросия Медиоланского (ГУ в.). Принят также в византийском обряде. Рус- 
ский текст см. [Сборник песнопений: 255-258). — Прим. перев. 

“" «Тебе подобает похвала». — Прим. перев. 

7““ 60 канонов Лаодикейского (или Лаодикийского) Собора засвидетель- 
ствованы с конца ГУ в. Среди них имеются предписания и запреты, относящи- 
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На Соборе были запрещены все «самодельные гимны» («рз5аїті 
іШойсі»), поскольку через их посредство в верующий народ вносились 
еретические мнения. Взамен предлагалось распевать одни лишь биб- 
лейские псалмы и песни. И действительно, древняя традиция Сіогіа, 
отразившаяся в УП-й книге «Апостольских постановлений» (около 
380 г.)", говорит о мнимой подчиненности Бога-Сына Богу-Отцу. 
Православная“ версия текста гимна, дошедшая до нас в Александ- 
ринском кодексе Нового Завета (У в.), и до сих пор входит в состав 
византийской утрени. Древнейшая латинская версия гимна сохрани- 
лась в Бангорском антифонарии (ок. 690 г.)**: она соответствует 
версии Александринского кодекса. 

Гимн «Сіогіа» в составе Мессы на протяжении длительного вре- 
мени менял свой вид. Сначала он был составной частью епископской 
Литургии, а священник имел право его исполнять только в Пасхаль- 
ную ночь и во время своего первого служения Мессы (по рукополо- 
жении). Лишь в ХП в. эти ограничения отпали; появилось правило 
исполнения Сіогіа за всеми праздничными мессами. 

Место Сіогіа сразу же после Куйе подчеркивает похваляющий 
характер последнего. Согласно первому Оғао Котапит"" Папа стоит 
перед своей кафедрой лицом на Восток и возносит тихие молитвы, 
тогда как хор певцов в это время исполняет Кугіе. Потом Папа по- 
ворачивается к народу и запевает Сіогіа, поскольку гимн оставался 
еше песнопением всей общины". 

Согласно АЕМ 31, ныне исполнение Сіогіа предусматривается 
«на основные праздники, прочие праздники и особые торжества, на- 
пример, на все воскресения за исключением периодов Адвента и 
Великого Поста». 


еся к Литургии. О самом Лаодикейском Соборе, который не входит в число 
вселенских, не известно ничего определенного (точная дата его проведения так- 
же не известна). [Сгоѕѕ] — Прим. перев. 

и Арові. Копві. УП, 47, 1 - $Суг. 336, 112. 

" К. Кунцлер говорит о православии как об общей вере неразделенной Цер- 
кви; к противопоставлению «католик — православный» он не прибегает. — 
Прим. перев. 

** Бангорский антифонарий — рукопись, в 680 или 681 гг. исполненная в 
монастыре, расположенном в ирландском городке Бангор; ныне находится в 
Милане. — Прим. перев. 

“" «Чиновник» епископского служения по Римскому обряду. — Прим. перев. 

ІЗ Ср.: аартапа М$ І, 458 и сл. 


75 


СЛУЖЕНИЕ ЕВХАРИСТИИ 


Начальные слова гимна «Сіюгіа» взяты из хвалебного гимна ан- 
гелов, явившихся пастухам на поле под Вифлеемом (Лк 2, 14). Биб- 
лейская критика установила, что трехчленная форма, как она принята 
в восточном богослужении («Слава в вышних Богу, и на земле мир 
людям доброй воли»”), должна быть заменена двухчленной («Слава в 
вышних Богу и на земле мир людям Его благоволения»). Принесенный 
Христом на землю мир — это целиком и полностью дар Бога-Отца по 
благодати: он не есть результат свободного волеизъявления человека. 


3.4.8 Молитва дня 


Молитва дня" завершает Начальную часть Мессы. Если не счи- 
тать запева С/оғіа, то сейчас предстоящий священник или епископ бе- 
рёт слово впервые. 

Молитва дня — это первая из «предстоятельских молитв» (по- 
чему эти молитвы иначе называются «молитвами духовного сана). 
Священник, «в лице которого Христос сам предстоит общине, от име- 
ни всего святого народа и присутствующих возносит ее к Богу». Две 
другие «предстоятельские молитвы» — это молитва над Дарами и 
Заключительная молитва. 

Всем трём молитвам присущ характер собирания, и от сего по- 
нятия происходит наименование «соїесіа»"". Священник призывает 
всех верующих к тихой молитве («Помолимся»), после чего на корот- 
кое время наступает молчание (АЕМ 32). Эти молитвы отдельных лиц 
священник собирает в свою Молитву дня и во Святом Духе возносит 
ее через Бога-Сына к Богу-Отцу. 

Наименование молитвы — огайо — просходит от наименования 
ораторского речевого стиля, а он обладает своими твердо установлен- 
ными структурами и собственной метрикой. 


“Перевод здесь и непосредственно ниже дан точно по версии автора книги. 
В начале Великого славословия православной славянской утрени текст несколь- 
ко иной: «Слава в вьшних Богу, и на земли мир, в человецех благоволение», 
Данный текст (в отличие от приведенного М. Кунцлером) действительно явля- 
ется трехчленным. — Прим. перев. 

"" Иное, традиционное, название — коллекта. В современных молитвенниках 
на русском языке обычно называется также Вступительной молитвой. — Прим. 
перев. 

"" Букв. «собирание». — Прим. перев. 
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За (1) обращением к Богу (в пространной форме молитвы) сле- 
дует (2) релятивная предикация". Далее говорится (3) прошение, и оно 
завершается (4) тринитарной Заключительной формулой. 

В качестве примера пространной молитвы приведем латинскую 
Молитву дня 7-го дня Рождественской октавы“ (31 декабря): (1) Отпі- 
рогепз зетриете Реиз, (2) диї іп ЕИЙ іші пауйаге ітібшізгі топи тей от 
іпйішт регјесііопетдие сопзіате, (3) да поБіз, диаеѕитиз, т еіиѕ рогііопе 
сепѕегі, іп дио іоііиѕ заішіз һитапае зитта соп5ізій. (4) Рег Ротіпит 
позігит Јеѕит Сйгізішт, Ейішт шит, ди іесит ууй еї герпа! іп ипйаіе 
брігішз бапси, Оеиз, рег отпіа заесшіа заєсиїогит"" . 

Если перед нами более простой и краткий вид Молитвы дня, то 
релятивная предикация может отпасть, и в просительную молитву впле- 
тается элемент благодарности и хвалы, а также отдаётся должное 
особому характеру соответствующего литургического дня. 

Так, в дни памяти и в праздники святых в молитву может войти 
имя святого дня: (1) Реиз, (2) аш Беаіо Еғапсізсо райрепате ей витіййа- 
ге Сћгіѕіо сопјівигагі іпіфиізії, (3) сопсейе, ші, рег Шив зетйаз ртаайїіепіез, 
Еййит шит зедиі ей ПЫ сопіипғі Іаеіа уаїсатиз сағйаіе. (4) Рег Доті- 
пит"... (Молитва дня 4 октября [память Франциска Ассизского)). 

Молитва дня всегда обращена во Св. Духе через Иисуса Хрис- 
та к Богу-Отцу, как зто бьло сформулировано в качестве закона 
формы литургического моления на Иппонийском""" Поместном 


* Речь идёт о том, что после обращения к Богу имеется придаточное предло- 
жение или причастный оборот, в котором обычно кратко характеризуется пра- 
зднуемое событие. Например, ср.: (на Адвенте) Боже, Возвестивший Твое спасе- 
ние всем концам земли (...) (во время Рождества) Боже, дивно Положивший 
начало искуплению Твоего народа рождеством Единородного Сына Твоего, 
(...). Примеры заимствованы из [Чин мессы: 69, 71]. — Прим. перев. 

" Октава — восьмидневное празднование великих церковных праздников — 
Рождества Христова, Пасхи, Пятидесятницы (Троицы). — Прим. перев. 

7" (1) Всемогущий вечный Боже, (2) Положивший в рождестве Твоего Сына 
всё начало и завершение нашей веры, (3) дозволь нам, просим, иметь долю в 
Нем, в котором всё спасение людей. (4) Через Господа нашего Иисус Христа, 
Сына Твоего, Живущего и Царствующего с Тобою в единстве Святого Духа, 
Бога, во все веки веков. — Прим. перев. 

""" (1) Боже, (2) Дозволивший блаженному Франциску, по его жизни в бед- 
ности и унижении, подражать Христу, (3) позволь и нам, идущим по его стопам, 
следовать за Твоим Сыном и сочетаться Тебе, да радостно поживем в мило- 
сердной любви. (4) Через Господа... — Прим. перев. 

""У (Гуиппо(н) (Нірро Керіиѕ) — город в Северной (Латинской) Африке. Св. Ав- 
густин (354-430), епископ, исповедник и Учитель Церкви (память на Западе 28 
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Соборе в 393 г.: «Ес сит аЙай аз г, ѕетрег ай Раќгет йігіраќџг ога- 
Чо»?". Если в Римской Литургии этот закон всегда строго соблюдал- 
ся, то в восточных священнических возгласах, в которых обобщаются 
прошения диаконских ектений и которые поэтому в силу своего по- 
дытоживающего характера могут быть поставлены в параллель за- 
падным молитвам дня, обращения адресованы не одному Богу-Отцу, 
а всей Нераздельной Троице. Здесь сказалось более сильное влияние 
антиарианской полемики. 

Обращение ко Христу возникло не на римской почве, а пред- 
ставляет собой галликанское влияние на Римскую Литургию. В Риме, 
несмотря на арианскую смуту, всё-таки твердо держались до-Никей- 
ского”” взгляда на Пресв. Троицу, хотя ему и можно было придать 
извращенный смысл (арианского отрицания Божественной природы 
Иисуса Христа). Согласно указанной точке зрения, Триединый Бог 
вступает в общение с миром «из Бога-Отца через Сына во Св. Духе». 
Соответственно молитва человека, в обратном порядке, восходит «во 
Св. Духе через Сына к Богу-Отцу». Христос — первосвященник, т.е. 
посредник между Богом и людьми, но эти вполне библейские выра- 
жения (ср., например, Евр 7, 25, где говорится о ходатайстве Христа 
за нас) при желании можно было извратить в смысле ереси Ария. 

На Востоке православное учение выражалось в том, что в «ма- 
лом славословии», благодаря двукратному употреблению союза «и», 
второе и третье Лица со всей однозначностью восхвалялись в том же 
одинаковом Божественном достоинстве, что и Бог-Отец: «Слава Отцу 
и Сыну и Святому Духу». 

В противоположность Востоку, который выражает одинаковое 
достоинство всех трех Лиц в своем литургическом молитвословии, 
Рим удержал свой старый способ выражения, не в последнюю очередь 
исходя из соображения, что Церковь во Христе, Который, воскреснув, 


августа, на Востоке — 15/28 июня), имел титул епископа Иппонийского. Иппо- 
нийский Собор состоялся 8 октября 393 г. Принятый на Соборе т.н. Канони- 
ческий бревиарий, подтвержденный на последующих соборах, лег в основу 
общего канонического права. (Сгов5| — Прим. перев. 

з Ба. 486; ср.: Коейгег 239 и сл. 

* «И когда у алтаря (алтарю), то всегда к Отцу направляется». — Прим. ред. 

“ Имеется в виду эпоха до Первого Вселенского Собора, состоявшегося в 
Никее в 325 г. На Никейском Соборе арианство было осуждено как «безбожная 
ересь». Арий, как известно, утверждал, что только Бог-Отец предвечен, а Бог- 
Сын (Иисус Христос) — сотворен. — Прим. перев. 
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вошел во Славу Бога-Отца, имеет на небесах своего Главу, и через 
Главу церковная молитва достигает к Богу-Отцу. Антиарианской 
задаче Рим отдал дань иначе, чем Восток; вторая релятивная преди- 
кация однозначно выражает Божественную природу как Бога-Сына, 
так и Бога-Отца, ибо Церковь обращается ко Отцу «через Господа и 
Бога нашего Иисуса Христа, Живущего и Царствующего с Тобою во 
веки веков». 

Молитву священника община «удостоверяет» и произносит 
«аминь». 

Вплоть до 1955 г. за западной Мессой имелось несколько молитв 
дня, благодаря которым в случае совпадений воскресных дней с праз- 
дниками и памятью святых должны были со-воспоминаться по воз- 
можности все аспекты литургической даты. Согласно АЕМ 32, ныне 
действует правило, по которому «за каждой Мессой должна произ- 
носиться лишь одна Молитва дня»; и это «касается также Молитвы 
над Дарами и Заключительной молитвы». 

Несмотря на огромное богатство римских молитв-ораций, — а 
древнейшие из них восходят ко времени Папы Льва 1 (440-461), — для 
служения Мессы на родном языке нужны также новосозданные ора- 
ции. Об этом говорится в Инструкции Собора о переводе литургичес- 
ких текстов: «В совершении радикально обновленной Литургии не- 
возможно удовлетвориться одними переводами; необходимы вновь 
создаваемые тексты» '. При этом римский образ молитвословия дол- 
жен оставаться образцом ($С 23). 

Согласно Баумгартнеру (Ваитрагіпег), «вероятно, никому не 
придет в голову отказываться от структуры и элементов римского мо- 
литвословия. Напротив, речь может идти о том, чтобы не ослабить, а 
еще более усилить определенные аспекты еврейской берахи (ђеғаћа)'. 


І По всему комплексу вопросов ср.: Јапртапл, Піе бгейиня Сйгізі іт Ійигріѕсћеп 
Сеђег. Ср. также: В. Еіѕсһег: ют Вегеп ги Сйкізиз. Іп: Рібрег, Сой ѓеіегп 94-99; 
здесь устанавливается, что под «литургическая молитвой» у Юнгманна (Јипе- 
таті) прежде всего понимаются молитвы предстоятеля, а не каждая молитва 
как таковая. Эту точку зрения развивает также А. Сефаг4з: 2и мет Бегеп? Ріє 
Тлеѕе /озе/ Апағеав Уипатаппз (ў 1975) йБег деп Аагеззатен дез Енсһагізгізслеп 
НосһвеВеіз іт Гісіі дек пеиегеп Еоғѕсһипр. Іп: 1.2 32 (1982) 219-230; здесь уже для 
раннего времени устанавливается параллельное употребление обращения в ли- 
тургической молитве аа Деит («к Богу») и ай Сйғіѕѓит («ко Христу»). 

15 Касгупзкі ! 1242. 

"7 Бераха — «благословение». — Прим. перев. 


79 


СЛУЖЕНИЕ ЕВХАРИСТИИ 


Она сразу подводит нас к библейскому измерению молитв, говоримых 
духовенством, которые, как об этом заявляет Конституция о Литургии, 
должны соответствовать духу и языковой манере Св. Писания»". 

И тем не менее обновленная Литургия, как раз опираясь на на- 
копленное богатство молитв дня, имеет большую возможность вы- 
бора. Для детских месс служащий священник может выбрать из Мис- 
сала тексты, лишь бы в них был отражен характер литургического 
момента. Хотя смысл суждений и функция молитвы должны по воз- 
можности оставаться неизменными", всё же священник имеет право 
даже приспосабливать тексты ораций к уровню понимания детей. 
Здесь также следует упомянуть о возможностях для выбора, которые 
предоставляются для будничных Месс Рядового времени, для Месс с 
преподанием таинств и для вотивных Месс'. 


3.4.9 НАЧАЛЬНЫЕ ОБРЯДЫ В СЛУЖЕНИИ ЕВХАРИСТИИ 
В ДРУГИХ ОБРЯДАХ 


А. Византийская Литургия 


«Преддверия» имеются также в служении Евхаристии в других 
христианских обрядах. В Византийской Литургии «Малый вход» 
отчетливо обозначает момент, с которого когда-то началось богослу- 
жение”. А всё, что теперь имеет место перед этим, — это и есть не- 
сколько «преддверий», а именно: 

подготовительные молитвы духовенства перед иконостасом; 

облаченпе в литургические одежды; 

проскомидия (или протесис — предложение) — 

сопровождаемое многими ‚обрядами приготовление хлеба и вина; 

молитвы и диалоги служащих". 


19 Вашпрагіпег, Меизсйдр/ипвеп 163. 

1 Ср.: Рітесіогішт де тіѕѕіѕ сшп риегіѕ " 50-51, КасгупѕКі 3164-3165. 

8 Ср.: 1. Негтарѕ: Ріе Раег дег Еисһагізпе. Егкійгипя ипа ѕріғниеПе ЕкзсһИеЙипе. 
Керепѕбигр 1984, 146 и сл. 

19 Ср.: Кисһагек, Ійитру 382 и сл. 

* Имеются в виду (в служении проскомидии) диалоги между священником и 
диаконом при Заколении агнца, Каждении и покрывании свв. Даров и за От- 
пустом, а также Молитва поминовения святых, живых и усопших и Молитва 
предложения. — Прим. перев. 
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Община не вовлекается в эту часть Литургии, но другие «пред- 
дверия» являются «общественными» и считаются составными элемен- 
тами Литургии оглашенных-катехуменов. К ним относится: 

сначала Великая ектения, произносимая по Начальном возгласесвя- 
шенника (по первому прошению" называемая также Мирной ектенией); 

затем Малая ектения, завершаемая тайной молитвой свяшенни- 
ка, последняя часть которой, однако, произносится громко (и представ- 
ляет собой т.н. возглашение-экфонесис). 

Затем следуют три «антифона», подборки стихов из псалмов, из- 
меняемые в зависимости от литургического времени, причем Заповеди 
блаженства (в версии Евангелия от Матфея) также могут входить в 
число антифонов. Завершением второго антифона после псалма слу- 
жит гимн «Единородный Сыне и Слове Божий», восходящий к твор- 
честву императора Юстиниана І (527-565) и первоначально бывший 
песнопением Входа”. 

Между тремя антифонами вклиниваются две малых ектении, 
произносимые диаконом, когда община отвечает словами «Купе, еіеі- 
ѕоп» («Господи, помилуй»); ектении состоят из первого, предпослед- 
него и последнего прошений Мирной ектении, после чего следует 
Заключительная молитва священника. 

Согласно Кухареку, эта первая часть Литургии перед Малым 
входом представляет собой остаточную форму особенного молитво- 
словного богослужения в воскресенье утром, которое в конце концов 
срослось со служением Евхаристии?'. 

По завершении Малого входа, когда торжественно вносится 
Евангелие, следуют переменные (в зависимости от литургического 
дня) песнопения — тропари и кондаки, а также Трисвятое?. В это вре- 
мя священник совершает Благословение горнего места и усаживается 
на священническое седалище рядом с кафедрой епископа, находя- 
щейся посредине аспиды. Он садится, чтобы выслушать чтение Слова 
Божия. 


° Первое прошение таково: «Миром Господу помолимся» (имеется в виду: 
Еу ефйуп, «в мире»). — Прим. перев. 

2 Ср.: КаШ5 56, Кисһагек, Ійигру 373-378. 

1 Ср.: Кисһагек, Ійитуу 367. 

2 Относительно истории Трисвятого ср.: Кисіагек, Ійитву 399-405. 
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Начальные обряды Мозарабской Литургии состоят из «Ргае!е- 
зепдит», С1она и молитвы-орации после Сіогіа. По праздничным 
дням между С1она и орацией еще включается Трисвятое?. Рғае/евен- 
дит — это входное песнопение, аналогичное римскому Интроиту 
(или Входной песни) или амброзианской Іпятезза. Подобно орации 
после Сіогіа и «Засгійсішт'у» (аналогичного римскому О/егіогіит'у)), 
также и Ргаейегепаит — равно как и чтения «Бег Соттісиѕ» — по 
воскресным дням Адвента и Пасхального времени, а также на Рож- 
дество, Обрезание, Богоявление, Вознесение и Пятидесятницу разде- 
ляется по двухлетнему циклу", Рғаегегепйит исключается по воскрес- 
ным дням Великого поста, а также в будни. Пока он поется, священ- 
ник подходит к алтарю, поклоняется ему, даёт целование и направ- 
ляется к священническому седалищу, с которого (по воскресным дням 
вне Пасхального покаянного времени) запеваєт Сіогіа. 

После Сіогіа или после Трисвятого, исполняемого на различные 
праздники”, произносится орация, которая соответствует римской 
Коллекте или амброзианской «Огайо зирег роришит»""* В качестве 


3 Ср. ІСМНМ 25. 

" Офемонит — дароприношение, приготовление и представление Даров. 

м Ср. ІСМНМ 156. 

5 Хотя Трисвятое и содержит все элементы, которые встречаются также в 
восточных Литургиях, оно, однако, расширено ради продолженного антифон- 
ного пения. Как пример может послужить Трисвятое на день Троицы, МНМ 
547 и сл.: Ѕапсіиѕ Реиѕ, аш зедез ѕиреғ Сйеги т, ѕоЇиѕ іпуізібіїз. Запсгиз /оғйіз, диї 
іп ехсеїзіз віогі/їсагіз уосіђиѕ апвейісіз. Ѕапсіиѕ ттопнай$, ди? 5о[из ез ттасшаиу 
баїматог, тізегеге побіз, аЙеша, аПейшіа. Стих: Пірпив ез, Ротіпе, Пеив позтег 
ассіреғе 8Їогіат е Ропоғет еі утшет. Припев: $апсіиѕ іттоғіайі, 4ш ѕоЇиѕ ев 
іттасшагиѕ За!уайоқ тіѕеғеғе побіз, аїеїціа, аПейша. Стих: Оиопіат отпез ретез 
уетет єї айоғађБипі т сопѕресіи їио, Ротіпе, ег аїсепі: Припев: Мізегеге поВіз, 
айеиіа, аПейша. У: Вепейспо еі һопоғ ет ріогіа еї ютниае ПЫ, Пео позіго, іп заесиіа 
5аесшогит. Атеп. Припев: Мізегете побі5, аејиіа, айејиіа. «Святый Боже, седящий 
на херувимах, единый невидимый. Святый крепкий, в вышних прославляемый 
ангельскими голосами. Стих: Достоин еси, Боже наш, принимать славу и честь 
и похваление. Припев: Святый бессмертный, единый непорочный Спаситель, 
помилуй нас, аллилумя, аллилуия. Стих: К которому приходят все народы и 
поклоняются, Тебя увидев, и говорят: Припев: Помилуй нас, аллилуия, алли- 
луия. Спих: Благословение и честь и слава и сила тебе, Боже наш, во веки веков. 
Аминь. Припев: Помилуй нас, аллилуия, аллилуия». 

" Букв. «Молитва над народом». — Прим. перев. 

25 Ср. ІСМНМ 31. 
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особенности этой орации называют то, что она подхватывает мотивы 
предшествующей Сома и (если поётся) Трисвятого?. 

В пасхальное покаянное время, а также по будням вся эта на- 
чальная часть Литургии упраздняется: священник по целовании алта- 
ря направляется к священническому седалищу, приветствует общину, 
и после этого начинается Первое чтение”. 


В. Амброзианская Литургия 


Начальные обряды Миланской Литургии почти не отличаются 
от Римской Мессы. Вход священника и его свиты сопровождается 
Входным гимном, Сапго а Тпегез550. За целованием алтаря и осенением 
крестным знамением следует Обряд покаяния, который в Миланском 
миссале принял форму постоянных воззваний «Купе, ее!зоп». В не- 
которые дни Обряд покаяния может быть замещен двенадцатикрат- 
ным возглашением «Купе, еісізоп»?. Затем следуют Сома и Молитва 
дня, по аналогии с Римским обрядом, но здесь они называются «огагі- 
опе Аа!Гіпігіо деРаззатЫеа Шиго1са»”?. 


Литература 


1. Вашпрагпег: №еиѕслӧрјипвеп віпа ег/оғаегіісһ. ?ит РғоЫет 4ег АПеғпағіуо- 
ғайопеп, Іп: 1,7 38 (1988) 138-164. 

А. Вашпвігік: Пав Сезгіг дек ЕғһаПипд деѕ АПеп іп Шиғвізсһ Посймегивег Рей. 
Іш: Лм 7 (1927) 1-23. 

І. Вегтћага: Огзргипя ипа біпп дек Еоғтеі «Е сит Ѕріғйи їцо». Іп: Апѕеіт 
Ковепіһаі (Нр.): І1іпега Потілі (Е5 Е. у. Зеуегиз). Міпзіег 1988, 133-156. 

Н. Вивве: Пав «Тазезвере» аі ітедгіекепдев Ейететі дег Етд[типр. Іп: ТВ. Мааз- 
Ечега / К. Васщег (Нер.): бетеіпде іп Нетептабі, 222-231. 

В.Саре!Пе: Ге Кугіе де іа теззе е! іе раре Сёаѕе. Іп: Кеу. Вёпёӣ. 46 (1934) 126- 
144 (= Тгауаих П, 116-134). 


7 ІСМНМ 32: «Газ огасіопеѕ Розі Сіогіат һіѕрапісаѕ ргеѕепіал ипа сагасіегізіса 
езрес1а]: еп е! іехќо 4е Іа огасібп диедап 5іспарге ицергадаз Іессіопеѕ ехітаідав де! Сіогіа 
о, 5і зе саша {ат еп єї Тгізаріо, ехргеѕіопеѕ де! Сіогіа 6 «еі Тгіѕаріо зииийапеатете». 

8 ур). МНМ 61, рубрика № 3. 

з Ср.: МА, Ргіпсірі е Могте " 25-29; относительно многочисленных возмож- 
ностей выбора возгласов Купе ср.: МА 794-798. 

* «Молитва начала литургического собрания». — Прим. перев. 

® Ср.: МА Ртіпсірі е Могте 1! 30-31. 
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Н. Рюск: Ріе Еғдфпипа дек Енсһагізйе/гіег. Іп: ТЬ. Мааз-Емегд / К. Вісбіег (Нро.): 
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Сетеіпде іш НетептаШ, 217-221. 


3.5 
ЛИТУРГИЯ СЛОВА 


3.5.1 «МЕССА ОГЛАШЕННЫХ» 


Вще накануне П Ватиканского Собора Юнгманн отграничивал 
Литургию Слова как «Пред-Мессу» от «Мессы Жертвы»!. 

В Византийской Литургии проводится различие между «Литур- 
гией оглашенных» и «Литургией верных» (= верующих). Последняя 
начинается с «Молитвы верных», затем совершается Великий вход 
перенесения приготовленных Даров с жертвенника на престол. 

Граница между литургиями проводилась не одинаково: так, в 
УІ в. оглашаемых отсылали уже перед чтением Евангелия, посколь- 
ку полагали, что им, как еще не крещенным, по соображениям сокро- 
венной дисциплины (аїзсіріїпа агсапа), еще не следует его слушать. 

Тем не менее разделение на две указанные части более удачно, 
чем разделение на «Пред-Мессу» и «Мессу Жертвы». Последнее может 
создать впечатление, словно собственная часть Литургии начинает- 
ся лишь с перенесения Даров, тогда как все, что ему предшествовало, 
якобы является несущественным (как об этом вплоть до новейшего 
времени и на самом деле писали специалисты в области морального 
богословия?). 

Если уже «преддверия» служения Мессы поставлены «полнос- 
тью на служение единству верующих ради христианской общины»?, — 


'Ср.: Јапртапп М$ І, 341. 

2 Ср.: Н. опе: Кайойбсйе МоғаПВедіоріе. РадетФоги 16. Амй. 1953, 161; здесь от- 
дельные последования Мессы вплоть до «Жертвования» названы «несуще- 
ственными частями», так что если их выпустить, то это будет всего лишь про- 
стительный грех! 

3 1. Негппапѕ: Де Раег дер Еисһагіѕііе, ЕкКійгипо ипа ѕріғниеНе Екзсвіїєфипя. 
Кереп5биго 1984, 100 и сл. 
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а Христос дал обетование, что пребудет в ней, — то насколько же 
больше служит единству встреча общины с Господом, произносящим 
Свое слово (Перед тем, как она встретится с ним за Тайной Вечерей). 

Как бы мы ни делили Мессу на части, в чем бы ни усматривали 
специфику Литургии Слова (за которой, в обновленном служении 
инициации (воцерковлении) взрослых, могут присутствовать и огла- 
шенные (они будут отосланы перед началом Литургии верных)), все 
же всем должно быть ясно, что служение Евхаристии — это неделимое 
целое. 

Как следует из «Апологии» Иустина Философа, уже около 
середины И в. совершился сплав в неразрывно цельное богослужение 
Слова со служением Евхаристии. Отделение Евхаристии от агапы и 
ее привязка к служению Молитвы и Слова привела к выработке того 
самого цельного единства, которое нам известно сегодня. 

Церковь на раннем этапе своей истории в своем служении мо- 
литвословия и чтения Св. Писания испытала на себе большое влия- 
ние иудейского синагогального богослужения“. 


3.5.2 Порядок чтений 


Согласно Зльбогену (Е!/Бореп), чтения во всеуслышание из Торы 
и Пророков принадлежат к числу древнейших литургических уста- 
новлений; ученый считает вполне вероятным, что «побудительный 
мотив чтения из Св. Писания и вообще вызвал к жизни первые бого- 
служебные собрания», 

Чтение из книг Закона превосходит по важности чтения из Про- 
роков. Чтение Торы совершается как {есйо сопіїпиа"; весь текст раз- 


з Ср.: І. Ебореп: Дек јйаіѕсће Сопез@еп5! іп зетег зезсвісінійіснеп ЕпгилсНипв. 
Егапкйи/М. 3.Амй. 1931, репринт: НИдезвейп 1962, 36-38. Ср. по этому вопросу 
также: К. Т. Вескміїћ: Тле Дайу апа ИееНу Могзпір орйе Рғітйіуе Сригсй т КейаНоп 
10 И; Јеміѕћ Атеседеніз. Іп: В. Вескуїћ и. а.: Іпбшепсев јиіуеѕ өш 1е сиНе сһгёйеп. 
Ешде рге5епібез ам СоПодие зсіепіїбаме ограпіе раг Гази І гигрідце де Іа Еасиіќё 
ае ТһёоІоріе Гецуеп, 23—25 амгії 1980. І епуеп (І омуаїп) 1981, 89-122. 

5 Ср.: 51. Ве1ззе!: Енізгенипя дек Рекікореп 4е; ғӧтіѕсһеп МеВБисһеѕ. дик Етзеһипе 
дег ЕуапвеһепЬйсйег іп 4ег І. На|Йе дез МіпейаПегз. Кот 1967. Е. Мибоїд: Енізієйина 
ипа Веменіипе дег пеиеп Рекікорепогітипя дез гбтізснеп Кииз г «іе МеДўгіеғ ап 
Ѕопп- ипа Ееіегавеп. Радегбогп 1986. 

$ Ефореп 153. 

* Непрерывное чтение. Имеется в виду такая практика продолжающегося чте- 
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делен на фрагменты (параши). Как только Тора дочитывается до 
конца, приступают к ее чтению с самого начала. 

При чтениях из Пророков фрагменты (гафтары) выбирались бо- 
лее свободно. 

Указанные чтения из Св. Писания обрамляла общинная молит- 
ва, а в конце собрания совершалось благословение. 

«Богослужение чтения за синагогальным празднованием Суб- 
боты стало основой Литургии оглашенных»”, Действительно, об этом 
свидетельствует Иустин Философ. Такой же точки зрения придержи- 
ваются многие современные ученые-литургисты, начиная с Баумштар- 
ка и вплоть до Юнгманна. 

Некоторые литургисты, однако, выражают сомнения. Соглас- 
но Мейеру, «прямую зависимость христианского богослужения Слова 
от синагогального для древнейшего времени невозможно доказать, 
и она даже невероятна. Скорее всего, в П-ТУ вв. развитие приняло та- 
кой ход, что в конце концов богослужение Слова в рамках служения 
Евхаристии в важнейших источниках Востока стало обнаруживать 
несомненное сходство с синагогальным богослужением (в том, что 
касалось порядка молитвы и чтения из Св. Писания). Особенно на си- 
рийской территории, как видно, существовали продолжительные и 
тесные контакты с иудаизмом, и они эффективно повлияли на тра- 
дицию после того, как состоялось отделение христианской Церкви от 
иудаизма». 

Даже в ГУ в. в Антиохии за богослужениями христиан всё еще 
были известны чтения из Закона и из Пророков, дополненные, конеч- 
но, чтениями из Посланий или Деяний апостолов и из одного из Еван- 
гелий. В наиболее насыщенные периоды церковного года, однако, 
наблюдалась тенденция к ограничению ветхозаветных чтений или 
даже к их полной отмене. Тайну искупления стремились познать не 
через «перечитывание» (ге/есінге) Ветхого Завета, а во всей историчес- 


ния книги Св. Писания (например, Евангелия) за богослужением, когда пери- 
копы (или зачала, т.е. прочитываемые фрагменты) в целом расположены в по- 
рядке следования текстов в источнике (а не вразбивку). — Прим. перев. 

ТА. Ваштвіаг: Ют гезсһісіісһеп Шетаеп аеғ [игре (Ессіезіа Оғапв Х). Егефиге 
і. Вг. 1923,15. 

8 Меуег, Еисћағіѕііе 117. 

9 По комплексу вопросов чтения из Апостола и Евангелия ср.: Јипртарп, М5 І, 
529—534. 

“Под термином фр. ге!есінге «перечитывание» (= новое прочтение) понима- 
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кой полноте совершившихся обетований, т.е. непосредственно из Но- 
вого Завета. Так, например, за коптской Литургией осуществляется 
множество чтений из Св. Писания, но все они берутся из Нового За- 
вета — из посланий ап. Павла, соборных посланий, Деяний апостолов 
и из Евангелия. Эта тенденция распространилась на весь церковный 
год, так что у византийцев начиная с УП в. имеются лишь два вида 
чтений за Литургией — из «Апостола» и из Евангелия. 

Аналогичный путь прошла и Римская Литургия: сначала были 
три чтения (ветхозаветное, новозаветное и отдельно из Евангелия), 
но затем они были сведены к двум (из «посланий» и из Ввангелия). 

Принцип /есіїо сопііпиа, характерный для Древней Церкви, по- 
началу прерывался лишь по великим праздникам, а в конце концов 
он стал прерываться и в дни памяти мучеников. Старались подобрать 
чтение из Св. Писания, наиболее соответствующее празднику. 

Об этом, в частности, свидетельствуют записки Эгерии, совер- 
шившей паломничество в Иерусалим”; чтения с соответствующими 
псалмами и антифонами на Богоявление и на протяжении Страстной 
и Цветной седмиц были «аріає діеі»"". 

На Западе (вплоть до литургической реформы П Ватиканского 
Собора) принцип ?/есііо сопііпиа, за исключением остаточных форм 
при чтении апостольских посланий, был утрачен. На Востоке, однако, 
он удержался больше, но в модификации 5стіріига оссигепв, а именно: 
священная книга, по крайней мере по субботам и воскресеньям, хотя 
и читается выборочно, но всё же эта выборка следует за порядком 
расположения текстов в оригинале. 

Так, в Византийской Церкви после Пятидесятницы на протяжении 
17 воскресных дней читают фрагменты из Евангелия от Матфея, затем 


ется прочтение Ветхого Завета в свете Нового Завета, т.е. таким образом, что 
события и тем более обетования и предсказания ВЗ интепретируются как про- 
образы и как уже совершившиеся события НЗ. — Прим. перев. 

" В византийском обряде под именем Апостола понимается богослужебная кни- 
га, содержащая Деяния и послания апостолов (и снабженная указаниями, в какой 
день церковного года читать то или другое «зачало»-перикопу). — Прим. перев, 

** Эгерия (Ерегіа, или Этерия [Ефепа]) — испанская аббатисса (или монахиня), 
в конце [У в. совершившая паломничество в Египет, на Святую Землю, в Эдес- 
су, Малую Азию и Константинополь. Эгерия оставила записки, имеющие боль- 
шое историческое значение (они сохранились в единственной рукописи ХІ в.). 
В записках много внимания уделено богослужебным обрядам в Иерусалиме и 
его округе. [Сгоѕѕ] — Прим. перев. 

“" «В зависимости от дня». — Прим. перев. 


88 


Литургия Слова 


на протяжении 16 воскресений читают из Евангелия от Луки, наряду с 
небольшими последованиями из Евангелий от Марка и Иоанна”. 

Порядок чтений в Римской Церкви в основном сложился к на- 
чалу средних веков. Принцип /есіїо сопіїпиа почти полностью исчез, 
что объясняется подборкой вразбивку тематических чтений из Св. Пи- 
сания в соответствии с различными периодами церковного года, праз- 
дниками Господа и святых, а также и отдаленными влияниями на биб- 
лейские чтения когда-то существовавших в Риме титульных храмов. 
Поскольку появлялись все новые и новые праздники в честь святых, 
подборка разрозненных чтений постепенно распространилась на бо- 
гослужения будничных дней. 

В Конституции о Священной Литургии записано: «Чтобы обиль- 
нее готовить трапезу слова Божия для верных, следует шире откры- 
вать сокровищницу Библии, чтобы в течение установленного числа 
лет народу зачитывалась преобладающая часть Священного Писа- 
ния» ($С 51У". Соответственно был разработан новый порядок чте- 
ний. В 1969 Конгрегация по богослужению опубликовала «Огӣо [ес- 
Попит тіззає»""; в 1981 г. книга вышла вторым изданием. 

Для воскресных и праздничных дней предусмотрены, как и 
раньше, три чтения: одно ветхозаветное, одно новозаветное и спе- 
циально чтение из Евангелия. Порядок чтений организован по трёх- 
летнему циклу (годовые циклы А, ВиС), и при этом за каждым из 
синоптических Евангелий закреплен годовой цикл, тогда как Еван- 
гелие от Иоанна читается каждый год в определенные периоды вре- 
мени. При выборе порядка чтений на воскресные и праздничные дни 
предпринята попытка синтезировать тематическую согласованность 
с (есіїо сопппиа. Преимущественно тематически организованы наибо- 
лее насыщенные периоды церковного года (Адвент, Великий пост, 
Пасхальное время); в чтениях воскресных дней годового цикла пре- 
валирует /єсіїо сопііпиа. Было обращено особое внимание на внутрен- 
нюю согласованность ветхозаветного чтения с евангельским. Эта 
согласованность может проявиться, в частности, в том, что ветхоза- 


" Цикл богослужебных чтений из Евангелия, согласно православной традиции, 
начинается в Пасхальную ночь. Сначала читаются «зачала»-перикопы из Еван- 
гелия от Иоанна, затем, после Пятидесятницы, — из евангелий Матфея, Марка 
и Луки. Перикопы в целом отражают порядок следования текстов у еванге- 
листов. — Прим. перев. 

"" Цитируем по [Документы: 31). — Прим. перев. 

"" «Чин чтений за Мессой». — Прим. перев. 
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ветное чтение содержит фрагмент, который в последующем еванге- 
льском чтении выступает как цитата. Или же подборкой пары может 
быть сознательно подчеркнуто противоречие между Ветхим и Новым 
Заветом; или бывает выявлена преемственность истории искупления 
человечества, или, наконец, в полном свете показывается исполнение 
ветхозаветного обетования. 

Новый Лекционарий на Мессы будних дней знает лишь два чте- 
ния, которые в насыщенные периоды церковного года следуют одно- 
годичному циклу, а вне этих периодов (т.е. на протяжении 34 недель 
годичного цикла) — двухлетнему (цикл І — для четных годов и цикл 
П — для нечетных). Особые указания относительно чтений имеются 
для Месс в честь святых, а также при служении сакраментов (таинств) 
и сакраменталий (тайноподобных обрядов, или тайнодействийу, а 
также для Месс по различным поводам и для вотивных Месс. Новыми 
являются возможности выбора, которые хотя и невелики для воскрес- 
ных и праздничных дней, но зато для будничных дней, праздников 
памятей святых и для Месс по особым поводам — весьма расширены. 


3.5.3 МЕСТА В ПРОСТРАНСТВЕ ХРАМА ДЛЯ БЛАГОВЕСТИЯ Св. Писания 


Если для начальных обрядов Мессы седалище священника яв- 
ляется центральным местом в пространстве храма, то для богослуже- 
ния Слова таким местом является амвон. Термин происходит от гре- 
ческого глагола «восходить» (буођоќуо), указывающего на внешнее 
возвышение амвона. 

Перемещение церковного действия на амвон, на подобающее 
место, свидетельствует об особом, отличном характере этой части 
Мессы. Действительно, присутствие Христа посреди общины, собрав- 
шейся во имя Господне (ср. Мф 18, 20), сейчас получает свою конкре- 
тизацию как присутствие Бога, говорящего Свое Слово, — ведь Бог 
«говорит Сам, когда в Церкви читается Священное Писание» (5С 7). 

Впрежние времена указанная символика находила себевыражение 
в разделении пространства храмового здания на «посланническую»" и 
на «евангельскую» стороны; позднее (подвлиянием на Евхаристическую 
Литургию Приватной Мессы) так же был организован и алтарь. 


* Разъяснения в скобках заимствованы из [Тышкевич: 107]. — Прим. перев. 
“ Имеются в виду послания апостолов. — Прим. перев. 
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В позднеантичной базилике епископская кафедра, стоявшая в 
середине апсиды, определяла правую (с точки зрения общины, стало 
быть, левую) сторону храма как «почетную сторону». Соответственно 
диакон читал из Евангелия, встав справа от епископа. Он поворачи- 
вался к народу, но не так, чтобы стать спиной к епископу, т.е. обра- 
щался на юг или на север, в зависимости от того, была базилика 
ориентирована на восток или на запад. 

Направление чтения на север — принятое в более древних, ори- 
ентированных на запад базиликах — стало постоянным при чтении 
из Евангелия уже и независимо от нынешнего географического по- 
ложения храма и первоначального плана. 

В средневековых толкованиях на Литургию содержатся объяс- 
нения, почему выбрано именно данное направление. Согласно толко- 
ваниям, поскольку север — это область диавола и тьмы, Евангелие 
должно оказать свое действие прежде всего на севере. Кроме того, на 
север, от иудеев к язычникам, совершился переход благовестия Цар- 
ства Божия". 

Толкования в конечном итоге призваны аллегорически обосно- 
вать, почему Миссал-служебник переносился с правой стороны алта- 
ря на его левую сторону. Несмотря на рациональность аллегорезы, 
всё же молящиеся воспринимали и «сакраментальный» характер Гос- 
пода, говорящего в Евангелии. 

На реформах П Ватиканского Собора сказалось новое осозна- 
ние достоинства Слова Божия и присутствия Господа в благовеству- 
емом слове Св. Писания. (Ранее подобное сознание в полемике с Ре- 
формацией, к сожалению, оказалось в тени".) Отсюда возврат роли 
амвона, причем в тесном соотношении с алтарем и пресвитерием. 

Согласно 5С 7, это соотношение символически свидетельству- 
ет о разнообразных способах присутствия Господа в собравшейся 
общине: присутствию Христа в евхаристической Жертве соответству- 
ет алтарь; Его присутствию в благовествуемом Слове — амвон; Его 
же присутствию в собравшейся общине при предстоятельстве руко- 
положенного духовного лица — седалище предстоятеля. 


№ Ср. У. Вашпрагіпег: Раз Мом, даз т дег Іликеіе/гіее гит байгатет эта. 
Із: 7. ӛсімеіпег (НР.): Еғеиде ат СоНез@еп5!. АвреМе итзркипеЙсйег Іигріє (Е5 
Р/бяег). 5 айрагі 1983, 155-173. 

И Для Евангелия Немецкий миссал называет как особый возглас благовестни- 
ка: Еуапвейит ипвегез Неғтп Лезиз Сһгізіиз («Евангелие Господа нашего Иисуса Хри- 
ста»), на который народ отвечает: Іо геї аі Сћғіѕгиѕ («Слава Тебе, Господи»). 
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И как существует всего один Христос, так в храме может быть 
лишь один алтарь и один амвон. 


3.5.4 СОПРОВОЖДАЮЩИЕ ОБРЯДЫ 


Слова и обряды, которыми сопровождаются чтения из Св. Пи- 
сания, должны подчеркивать присутствие Христа в благовествуемом 
слове. Сказанное особенно относится к чтениям из Евангелия: как на 
Востоке, так и на Западе диакон испрашивает себе на благовестие 
Евангелия особое благословение; также и сам священник испраши- 
вает себе благодать на достойное чтение. 

Близкий к сакраментальному характер благовестия Св. Писа- 
ния и особенно благовестия Евангелия подчеркивают: процессия с 
Евангелием; преднесение светильников и кадильницы; каждение 
Евангелию; приветствие «Роттиз уобізсит»", на которое имеют 
право только рукоположенные лица; троякое крестное знамение, воз- 
лагаемое (за западной Мессой) верующими на чело, уста и грудь. 

Новый Миссал подчеркивает сакраментальность действия тем, 
что община как на предшествующие чтения, так и на чтение Евангелия 
ответствует «ео ргаНаз»". Перед этим чтец или диакон, по аналогии с 
ветхозаветной пророческой формулой, возглашает: «Уегрит Ботіпі»; 
следовательно, все чтения за Мессой — это «Слово Господне»"**!2, 

Когда-то формула «Гео ргайаѕ» считалась вариантом «религи- 
озно окрашенного принятия к сведению, сопоставимым с восклица- 
нием аминь»?. 

Целование Евангелия также выражает почитание, и его можно 
поставить в параллель с целованием алтаря. 

Троекратное малое""" крестное знамение верующих, восходящее 
к ЇХ в., Юнгманн истолковывает как намерение воспринять священ- 
ное слово и удержать посредуемое им благословение. Крестное зна- 
мение в конце чтения из Евангелия — это оборона выслушанного 


* «Господь с вами». — Прим. перев. 

“" «Благодарение Богу». — Прим. перев. 

“" «Слово Господне». — Прим. перев. 

Із Нацбііпр, АКМатайопеп ипа Когтеїп 235. 

ІЗ Ср.: Јапртапп, М5 І, 579-581. 

""" Совершается большим пальцем правой руки. — Прим. ред. 
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Слова Божия от нападений лукавого. Троекратное самоблагослове- 
ние верующих выражает их вступление, по собственному произво- 
лению, в благовестие Христово, принятие благовестия и верное со- 
хранение в сердце". 


3.5.5 ОТВЕТНЫЙ ПСАЛОМ’ 


«За первым чтением следует ответный псалом (Стайна!е), со- 
ставляющие существенный элемент богослужения Слова» (АЕМ 36). 
В ответном псалме община отвечает на то, что только что выслушала 
в чтении как Слово Божие. Она отвечает повторяемой строкой, еще 
раз подчеркивающей суть прочитанного. При этом община откли- 
кается не только на услышанное в чтении, но и на стихи псалма, выпе- 
ваемые кантором, а эти стихи по содержанию соотнесены с чтением 
ДНЯ. 

Повторяющиеся ответы-респонсы на псалом или на другой биб- 
лейский текст первоначально появились в иудейской Литургии. В хри- 
стианской Литургии ответный псалом засвндетельствован начиная с 
ТУ в., и он всегда был делом общины. Поскольку художественные 
формы поэзии и пения становились всё сложнее, со временем потре- 
бовался специальный хор профессиональных певцов. 

«В респонсориальном исполнении псалмов мы имеем перед со- 
бой древнейший феномен и древнейшую форму исполнения псалмо- 
дии за христианским богослужением; как на Востоке, так и на Западе 
она засвидетельствована начиная с ГУ в.» «С течением времени ре- 
спонсориальный псалом Римской литургии настолько усложнился, 
что исполнять его теперь могли только кантор и хор профессионалов; 
сам псалом сократился вплоть до одного стиха» '%. 

Респонсорный псалом за Мессой не должен замещаться каким- 
либо другим песнопением: он тесно привязан к содержанию предше- 


№ Ср.: В. Расік: Рег Апімопрзаїт. Іп: 1.) 30 (1980) 43-66; Е. Оџаск: Піс Сезёпее ги деп 
Іезипреп. Іп: ТЬ. Мааѕ-Емега / К. Вісііег (Нер.): Сетеіпде іт Нептептабі, 232-241. 

15 Ејѕсһег, Кезропза 191. 

19 Здесь, вопреки общецерковному порядку, неблагоприятно сказалась руб- 
рика Немецкого Миссала, по которой «в случае нужды» ответный псалом мо- 
жет быть заменен другим подходящим песнопением. Ср.: Еїѕсһег, Кеѕролѕа: ОФК. 
Ш, 191. 
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ствующего чтения; кроме того, он открывает общине живой доступ 
к благочестию псалмов. Обо всем этом хорошо написал Фишер, ко- 
торый, к тому же, принял во внимание особенности развития псал- 
мопения на территории распространения немецкого языка". 
Возобновление трех чтений в послереформенное время возвра- 
тило и «промежуточным песнопениям» их собственную функцию: ре- 
спонсорный псалом — это ответ на выслушанное в первом чтении, а 
аллилуйя после второго чтения — это приветствие Христа, которому 
предстоит говорить в последующем чтении из Евангелия. 
Наименование «Стадиаіе» псалом получил от обыкновения, со- 
гласно которому кантор хотя и поднимается на амвон, но не до дохо- 
дит до высшей ступени. Полная высота предназначена для благовес- 
тия одного Евангелия, так что кантор останавливается на одной из 
более низких ступеней, а ступень по-латыни — ягайнз5. 
Наименование «Отадиаїе» засвидетельствовано начиная с ІХ в. 
(сначала в словосочетании «Веѕропѕогішт огайџаІе»"). Двойное имя 
песнопения указывает на его богато разукрашенную форму (в отличие 
от первоначального респонсория, сохранившегося в суточной службе 
часов). В развитии «Стайџаіе» Хуке (НисКе) прямо видит ключ, 
позволяющий понять, как церковная музыка стала видом искусства". 


3.5.6 АЛЛИЛУИЯ И СЕКВЕНЦИЯ 


Аллилуия — второе «промежуточное песнопение» — целиком 
относится к следующему за ним чтению Евангелия; так верующие 
приветствуют Господа, говорящего в Своем слове, и поэтому пес- 
нопение имеет скорее аккламативньтй", чем медитативный характер. 

Аккламацией общины всегда — за исключением постного вре- 
мени (см. АЕМ 37!) — является аллилуия. Стих, исполняемый кан- 
тором, заимствуется из последующего Евангелия. Аккламация ал- 
лилуия происходит из иудейского богослужения, и в Апокалипсисе 
(19, 1-7) она истолкована как выражение ликования Небесного 
Иерусалима. 


й Ср.: Ниске, Веуропза 191-194. 193. 

* Букв. «попеременное пение на ступенях». — Прим. перев. 

8 Ср.: НаиВііпе, АКЮатапол ипа Когтеїп 225. 

" Аккламация — восклицание (для выражения приветствия и т.д.). — Прим. 
перев. 
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В Западной Церкви аллилуия по смыслу сопрягается с Пасхой, 
и в этом состоит отличие от Востока, где аллилуия поется на протя- 
жении всего года и по всем поводам для богослужения, даже на 
заупокойной Литургии. 

В Римской Литургии в дни покаянного характера аллилуия не 
поётся и заменяется трактом”. Выработались особые обряды 
прощания с аллилуией в начале Поста и ее встречи-приветствия в 
Пасхальную ночь. В средние века на эти темы даже разыгрывались 
сценки’. 

Средневековые интерпретаторы назвали более простое, т.е. 
более древнее голосоведение тракта «растянутым пением», по- 
добающим покаянному характеру Поста. Другая интерпретация 
исходит из того, что пение проходит единообразно (1тасиии""), без 
респонсорных перебивок. 

В обновленной Литургии на время Поста аллилуия также отме- 
няется, а взамен перед Евангелием введено респонсорное пение: в нём 
стих кантора обрамляется аккламацией, содержащей имя Иисуса Хри- 
ста" (АЕМ 385). 

Из пения аллилуця развилась секвенция. Сначала термин обо- 
значал богато развитую, бессловесную мелодию на заключительный 
звук «а» слова аллилуия («и Илз»-юбиляция"""”). В поздний период 
правления Каролингов эту мелодию снабдили прозаическим текстом, 
и каждой ноте был придан слог. В дальнейшем под секвенцией стали 
понимать сложное построение. 

Старшие сочинители секвенций следовали однострофному рас- 
певу с парами строф в главной части; такова, например, Пасхальная 
секвенция «Уїсії тає раѕсһаіі Іаџйеѕ»"**** Более поздние сочинители 
(периода высокого средневековья) ввели в секвенцию рифму и мет- 


" Тасиѕ — до реформы — стихи, после реформы — один стих перед чтением 
Евангелия. — Прим. перев. 

9 Ср.: Еїѕсһег, Зедиепгеп ип4 Тюреп 199 и сл. 

" «Протяженно». — Прим. перев. 

"" Всего Миссал П Ватиканского Собора предусматривает четыре акклама- 
ции (например, четвертая: «Слава Тебе, Слово Божие, Господи Иисусе Хрис- 
те»). См.: Тйе Иайсап П Теекаау Міззаї. Возіоп, Ма55., 1975, р. 512. — Прим. перев. 

7“ Юбиляция — ликующий распев гласной «а». Путем расширения юбиляции 
возникла секвенция, уже снабженная осмысленным текстом. — Прим. перев. 

""" «Пасхальной Жертве славу (Возносят Христиане)...» Текст Випона Бур- 
гундского (990-1050). В переводе на русский язык А. Куличенко напечатана в 
кн. [Сборник песнопений: 228—229]. — Прим. перев. 
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рику, так что она стала всё больше и больше походить на гимн; та- 
кова секвенция на Пятидесятницу рубежа ХП-ХШ вв. «Уепі, бапсіе 
Ѕрігігиѕ»". Число секвенций возросло настолько, что они стали устой- 
чивой составной частью большинства Месс, а затем из них же обра- 
зовались церковные песни на народном языке. 

В Миссал 1570 г. из множества имевшихся к тому времени се- 
квенций были отобраны всего четыре (на Пасху, Троицу, Праздник 
Пресвятого Тела и Крови Христа и для Заупокойной Мессы). Миссал 
1970 г. предусматривает секвенции только для Пасхального и Тро- 
ицкого воскресных дней (АЕМ 40), а секвенция на Праздник Пресвя- 
того Тела («Гачда, 5іоп»") и прибавленная в начале ХУІІ в. секвен- 
ция на праздник Семи Скорбей Пресвятой Девы Марии”” («Зіараї 
Маег»"""") объявлены факультативными. 

Ныне секвенция поется перед пением аллилуця, чтобы вместе с 
ней приветствовать Христа, присутствующего в Евангелии?, 


3.5.7 ПРОПОВЕДЬ-ГОМИЛИЯ 


Произнесение проповедей-гомилий, «этих составных частей 
самой Литургии, весьма рекомендуется» (5С 52). Поскольку пропо- 
ведь — это «часть Литургии» (5С 41), она в руководящих докумен- 
тах в обязательном порядке предписана на воскресные и праздничные 
дни и «весьма рекомендована» на все другие дни, особенно в насы- 
щенные периоды церковного года (АЕМ 42). А 

Ныне гомилия (һотШа; пастырское наставление) рассматрива- 
ется как интегральная часть Литургии, но в недавнем 1962 г., соглас- 


* «О приди к нам, Дух Святой». См.: [Сборник песнопений: 249-250). — Прим. 
перев. 

" Гаиаа, біоп, Ѕауаіотњт, / Гаийа Рисет еі Разіогет / Іп ћутпіѕ еі сатісіз... 
«Восхвали, Сион, Спасителя, / Восхвали Вождя и Пастыря / В гимнах и пениях...» 
Секвенция принадлежит к числу замечательных творений св. Фомы Аквинского 
(1225-1274). С удивительной глубиной и ясностью в ней изложено учение Цер- 
кви о служении Евхаристии. — Прим. перев. 

"" Как обшецерковный праздник, отмечаемый дважды в году, введен Папой 
Венедиктом ХШ (1724-1730). Иначе называется праздником Пресвятой Девы 
Марии Скорбящей. — Прим. перев. 

7" «Горько плача и рыдая, / Предстояла в сокрушеньи / Матерь Сыну на 
кресте...». Текст Якопоне да Тоди (ХШ в.). В русском переводе В.А. Жуковского 
см.: [Сборник песнопений: 178-179). — Прим. перев. 

2 Там же І, 583. 
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но Юнгманну, всё еще господствовало мнение, что гомилия «пред- 
ставляет собой вставку в ход Литургии и задерживает продвижение 
вперед в ее служении»?'. 

Тем не менее уже в «Апологии» (Т, 67) Иустина Философа про- 
поведь-гомилия" действительно выступает частью литургического 
действа. 

От проповеди-зегто"" проповедь-гомилия отличается лишь в том 
отношении, что она более тесно связана с Литургией, — она стре- 
мится связать с жизнью по вере словесные и поведенческие знаки (об- 
ряды) Литургии, а также актуализировать благовествуемые за Ли- 
тургией тексты. Проповедь-зегто — это в собственном смысле слова 
миссионерская проповедь, которая в отличие от гомилии адресована 
находящимся вне Церкви, к тем, которые должны быть обращены к 
вере (или возвращены к ней!). Поэтому проповедь-зегто в гораздо 
меньшей степени сопряжена с Литургией?. В содержательном плане 
гомилия и зегто рассматривают совершенно различные темы. 

Время Отцов Церкви — время больших, развернутых пропове- 
дей, но, как ни странно, в описаниях Литургии на Востоке и на Западе 
проповедь вообще не упоминается. В эпоху Каролингов существовала 
остаточная форма: проповеди Отцов Церкви прочитывались во всеус- 
лышание или же более или менее свободно пересказывались на на- 
родном языке. Новый расцвет свободно говоримого, благовествую- 
щего слова наступил в эпоху высокого средневековья, особенно в 
связи с появлением нищенствующих монашеских орденов, но это был 
расцвет развернутой, большой проповеди-зегто, а не гомилии. 

Гомилия (краткое наставление), напротив, практически была 
совсем выведена из чина Литургии. Отсюда в конце концов появилась 
вставка гомилии на родном языке сначала в составе латинской Мес- 


3 Ср.: Мааѕ-Емега, Кот Ргопаиз ги" Нотіііе 741. 

" Слово известно в русском языке; ср. гомилетика — «наука о проповеди». — 
Прим. перев. 

" В западной традиции проводится различие между дот а (из греч. био 
«собрание» = «речь в собрании») и 5егто «рассуждение, повествование» (или 
ѕасға оғайіо «священная речь»). В первом случае имеется в виду жанр срав- 
нительно краткого наставления, пропорционального другим частям Литургии; 
во втором случае речь может идти о пространной проповеди, говоримой за 
пределами Литургии. — Прим. перев. 

2 Ср.: Меіѕтапп: Рег РгеаіріроПез”епзі ипа уеғиапйе Еогтеп: Гейигріа Ш, Каззе] 
1956, 1-96. 19-25: Діє Аизвеямайипв етег везсһіовзепеп «Рғейірійигеіе» (Ргопацу) 
іт пойеп Мшеайек особенно 23 и сл. 
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сы, а затем выработалось и самостоятельное богослужение с интегра- 
льной проповедью. 

Чем пространнее становилась упомянутая вставная часть (на род- 
ном языке повторяли тексты, прочитанные на латыни, давали объяв- 
ления, читали молитвы и пели церковные песни), тем далее она отхо- 
дила от Мессы?3. 

Место в храмовом пространстве для произнесения проповеди 
(кафедра проповедника; нем. Капгеї; слово еще сохранило связь с 
сапсеїїї [«ограждение-перила алтаря, на которых устраивается ам- 
вон»)) сместилось теперь ближе к народу. Теперь проповедник вообще 
выходил из алтаря, что лишний раз свидетельствовало об отделении 
проповеди от Литургии. Надо также учесть, что вплоть до нашего 
столетия алтарные свечи на время проповеди гасились, а проповед- 
ник, если он одновременно был совершителем Мессы, снимал с себя 
казулу" или по крайней мере манипулу". Тематически пространная 
проповедь также больше не была согласована с Литургией или с 
текстами, прочитанными за Литургией. 

Так постепенно богослужение с проповедью выделилось из слу- 
жения Мессы и стало проводиться по воскресеньям после обеда, и 
этот особый тип богослужения (с проповедью) затем стал главной 
службой церквей, принявших Реформацию”, 

Что проповедь внутри Мессы может восприниматься как «чу- 
жеродное тело», объясняется самой природой проповеди (или гоми- 
лиц), представляющей собой свободно говоримое слово благовестия. 
Оно противоречит принципу «Ї ех огапаї — Іех сгедепаї», строго про- 
писанному на Тридентском Соборе. Чин Мессы, по предписанию, дол- 
жен быть повсеместно один и тот же, а указания в рубриках должны 
соблюдаться во всех деталях; тем самым, по замыслу, идентичность 
католической веры сохранялось также и в совершении богослужения. 


3 Ср.: \Меіѕтапп 27-49: Ріе ОБегпайте дез Реадїкатепропезаїепзіея диғсћ «іе 
Веогтайоп. 

" Казула (риза, орнат) — верхнее облачение католического священника или 
епископа (то же, что и фелонь), надеваемое поверх альбы (стихаря, подризника). 
[Нега — Прим. перев. 

" Манипула — (до 1967 г.) широкая вышитая лента на левом запястье като- 
лического священника, облаченного для совершения богослужения. ГНегаї) — 
Прим. перев. 

м Ср. М.О. Кеїу: АЕсйгіз ісһпе Сіайбепзбекептпіззе. Сеѕсћісте ипа Тһеоіовіе. 
Сбийпреп 3. Аий. 1972, 9—11. 103-132. 
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Между тем свободно говоримое слово не может быть подчинено по- 
добной железной регламентации. Соответственно когда проповедь 
выделилась из служения Мессы, многие стали думать, что священник, 
проповедуя, выполняет хотя и похвальное, но всё же не обязательное 
действие (ведь оно не является неотъемлемой частью евхаристической 
Литургии). 

В обновленной Литургии гомилия рассматривается именно как 
неотъемлемая составная часть богослужения. На этом закончился 
почти тысячелетний период неуверенности относительно места про- 
поведи в богослужении. Снова подхвачена и продолжена традиция 
Отцов Церкви. 

Гомилия адресована «вовнутрь», к верующим, собравшимся для 
служения Евхаристии, и она должна давать мистагогические настав- 
ления касательно христианского образа жизни. 

Место, откуда сейчас произносится гомилия, — это амвон, «пре- 
стол Слова Божия», или же седалище предстоятеля (АЕМ 97). Больше 
не предписывается совершать крестное знамение ни в начале гоми- 
лии, ни в конце, равно как и произносить приветствие. Всем этим 
лишний раз подчеркивается, что гомилия является органической 
составной частью служения Мессы. 

Этим же не в последнюю очередь подчеркивается закономер- 
ность спорного запрета на проповеди, говоримые мирянами. Дейст- 
вительно, внутренняя связь между гомилией и литургией лишь тогда 
сохраняется полностью, когда (главный) совершитель обряда таин- 
ства сам же произносит и гомилию, поэтому гомилия — эте отнюдь 
не привилегия, а по сану обязанность рукоположенного священника. 


3.5.8 Символ ВЕРЫ 


Являясь вероисповедным текстом, Символ веры в служении Мес- 
сы, вероятно, как был, так и будет чужеродным телом. Правда, в 
АЕМ 43 есть попытка оправдать его функцию: «община присоеди- 
няется в Слову Божию, только что выслушанному в чтениях и в го- 
милии, ответствует на Слово Божие и возобновляет в памяти сущест- 
венные истины веры, после чего может начаться служение Евхари- 
стии». Но сама форма текста от первого лица единственного числа 
(«Верую») отличается от литургической формы множественного чис- 
ла (было бы: «Веруем»), из чего видно, что место Символа веры пер- 
воначально было в чинопоследовании таинства крещения. 
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Наименования «Ѕутбоіит» и «Апостольский Символ веры» 
(«АрозоНсит») восходят к сочинению Тиранния Руфина (Туғаппіиѕ 
ВиЛпиз)", написанному в 404 г. Согласно Руфину, двенадцать апос- 
толов, прежде чем разойтись на проповедь среди язычников, «свели 
воедино» (греч. соџђВвбААғ1у «складывать, сводить воедино») отдель- 
ные суждения («члены») о вере. Эта легенда было повторена в ҰШ в. 
в одной проповеди, приписанной св. Августину (354—430), а каждому 
из двенадцати «членов веры» было даже придано имя одного из две- 
надцати апостолов. 

На самом деле «Апостольский символ» представляет собой рим- 
ское крещальное исповедание веры, и мы находим его ужеу Ипполита 
Римского (ок. 170 - ок. 236), так что Арояюойсит, возможно, восходит 
к понтификату Папы Виктора 1 (189-197). 

В Римском миссале, равно как и в чинопоследованиях восточ- 
ных Литургий Апостольскому символу предпочтен «Никео-Царь- 
градский символ веры» (Місаєпо-Сопзіаніїпороійапит), тогда как 
Немецкий Миссал позволяет читать также и «Ароѕіоіісит». 

Символ веры вошёл в Литургию при Тимофее, Патриархе Кон- 
стантинопольском 7). Тимофея обвиняли в якобы сочувствен- 
ом'отношення Ноно ОИ ереси, и чтобы всем показать свое 
православие, Патриарх, по сообщению историографа Феодора"", при- 
казал чтецам за каждой Литургией вычитывать Символ веры. 

Этот обычай быстро распространился по всему Востоку. В том 
же столетии Символ веры попал с Испанию, прибрежная полоса ко- 
торой находилась под византийским владычеством. По решениям 
Ш Поместного Собора в Толедо 589 г. король вестготов Реккаред 
(Кессагеа) вместе со своим народом отрекся от арианства, и было 
определено, чтобы Символ веры прочитывался за каждой Мессой. 

Еще один путь продвижения Символа веры пролегал через Ир- 
ландию и англо-саксов и далее на Аахен, где император Карл Великий 


“ Тиранний (или Турраний) Руфин (ок. 345-410) — монах, историк и пере- 
водчик с греческого на латынь, ученик Дидима Слепца, последователь Оригена. 
Его комментарии к Апостольскому символу веры содержат самую раннюю ла- 
тинскую версию этого Символа (ТУ в.), в которой он употреблялся в Риме. 
[Сгоѕѕ] — Лрим. перев. 

25 Ср.: Јоћ. Н. Еттіпрћаџцѕ: [уе Меззе. Мезеп, безай, /Юісир. Ригсйвезейен ипа 
йбеғагвейеі уоп ТИ. Маа5-Емега. Кіоѕіегтеџьшр 5. АШ. 1992, 220. 

" Феодор Чтец (начало У1 в.) — историк Церкви, живший в Константинополе 
и доведший свое историческое повествование до времени императора Юстина І 
(1 527). [Сгоѕѕ] — Прим. перев. 
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(ок. 742-814) включил его в богослужение собственной Пфальцской 
часовни. 

Но всё же всеобщее распространение на севере Европы Символ 
веры получил лишь в ХІ в. Император Генрих П с удивлением обна- 
ружил его отсутствие в Риме, куда он в 1014 г. прибыл для коронации. 
Папа Венедикт УШ (1012-1024) уступил настояниям Генриха и ввел 
Символ веры в чин Римской Мессы, но всё же вскоре появилось и ог- 
раничение, по которому Символ веры применялся только по воскрес- 
ным дням и за богослужениями таких праздников, которые упоми- 
наются в самом Символе. 

Согласно нынешнему порядку (АЕМ 44 и 98), Символ веры про- 
износится или поётся по воскресным дням и по великим праздникам, 
но может употребляться также и по другим праздничным поводам. 
«Символ веры» — вероятно, вопреки намерениям Патриарха Тимо- 
фея — вошел в служение Евхаристии как исповедание веры общиной, 
и такое понимание долгое время удерживалось на Западе. На Восто- 
ке Символ веры также прочитывал представитель народа. Отсюда 
понятно, почему мелодия Символа — это (древний) речитатив. 

С появлением полифонии община перестала петь Символ, ко- 
торый раньше запевал священник. Его стал исполнять хор. 

Зммингхауз (Еттіпеһаи5) призывает к тому, чтобы и ныне удер- 
живалось широкое знание верующими Символа веры в латинской 
версии. Тогда единство Церкви будет выражаться — например, на 
международных встречах — поверх языковых границ, а Стедо соот- 
ветственно станет действительным достоянием собравшейся общины 
и ее активным вкладом в Литургию??. 


3.5.9 ПРОШЕНИЯ 


Во исполнение требования, чтобы «согласно исконным пра- 
вилам Святых Отцов» было восстановлено всё то, «что со временем 
незаслуженно исчезло» (5С 50), на П Ватиканском Соборе (5С 53) 
были заново введены Прошения (они называются еще «Всеобщей 
молитвой» или «Молитвой верных»”). Ссылка на Святых Отцов в 


16 Ср.: А.Неіпг: Піс Огайо Лаейит іт дешзсһеп $рғасћғаит гуіѕсһеп Түіаепііпит 
ипа Уагісапит П. Іа: 1.) 30 (1980) 7-25. 

" Под верными понимаются «верующие», полноправные (= крещёные) члены 
Церкви. — Прим. перев. 
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данном случае простирается вплоть до Иустина Мученика (ок.100- 
ок.165), который в своей «Апологии» (1,65,67) дважды упоминает о 
прошениях, возносимых «за всех прочих, пребывающих по местам», 
а также о прошениях, совершаемых после гомилии предстоятеля. 

И до сих пор чин Византийской Литургии, наряду с открытыми 
для всех ектениями, знает эксклюзивную молитву одних только вер- 
ных («Пусть никто из оглашаемых, только верные, снова и снова в 
мире Господу помолимся!» Православное богослужение: 91)". Она 
совершается после удаления из храма оглашенных и перед Великим 
Входом, за которым приготовленные Дары переносятся на престол. 
Этим подчеркнуто особое место «Молитвы верных»: в Древней Цер- 
кви ее остерегались произносить вместе с неверующими и с оглашае- 
мыми, еще не принявшими крещения. 

Еще одной причиной служит осознание всеобщего священства 
верующих христиан, и ссылкой на него обновленный Римский миссал 
подкрепляет важность прошений. Поскольку община, вознося про- 
шения за всех людей, исполняет свое священнической служение, они 
должны непременно произноситься за каждой Мессой (АЕМ 45). 

Уже у Иустина определенно сказано, что в «Молитве верных» 
могут участвовать только крещеные. Призыв к подобному священ- 
ническому действию верующих (ср. 1 Пет 2, 9) имеется также и в Но- 
вом Завете (1 Тим 2, 1-4). 

Моления должны совершаться по порядку, образец которого 
задан в АЕМ 45: «о нуждах Церкви; о правителях и о благоденствии 
всего мира; о всех угнетенных страданиями и нуждами; о местной 
общине». 

Прошения верных — это прошения О ДРУГИХ (например, о тех. 
членах общины, которые сейчас не присутствуют в литургическом 
собрании), а не прошения ЗА СЕБЯ, т.е. за собравшуюся общину. 
Иначе в них было бы употреблено первое лицо множественного числа 
(как построены, например, прошения-ргесе5"" в Хвалах Утренних 
обновленной Литургии часов“). Тот факт, что некоторые члены об- 
щины сегодня отсутствуют за Литургией, — а она есть совокупность 


* В церк.-славянской версии: «Елицы вернии, паки и паки миром Господу 
помолимся». — Прим. перев. 

" Ресез — «прошение». — Прим. перев. 

“" Эти Прошения, входящие в Хвалы утренние (Гаиаез Магийтае) нового тек- 
ста Бревиария (ныне получившего название Литургии Часов), тематически 
построены так, чтобы «наш» день и труд были посвящены Богу (например, 
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всей семьи Божией, — даёт серьезное основание, чтобы молиться за 
них, за больных, плененных, за находящихся в опасности отпадения 
от веры. Таким образом, прошения выражают совокупное бытие всех 
христиан и их братско-сестринскую ответственность друг за друга и 
за весь мир. 

Предстоятель руководит Всеобщей молитвой, т.е. он сначала 
приглашает к ней верующих, а когда отдельные прошения произне- 
сены диаконом, кантором или представителем общины и когда об- 
шина, ответствовав”, приняла их как своё дело (АЕМ 49), предстоя- 
тель также и завершает молитву. 

Тем самым нынешняя форма прошений больше соответствует 
литании с возгласами «Купе, еІеіѕоп», вошедшей в Римскую Мессу 
при Папе Геласии, чем древнеримскому способу произносить проше- 
ния, дошедшему до нас только в последовании Страстной Пятницы. 
Нынешняя форма такова: именование прошения, молитва верующих 
в молчании“, обобщающая орация (коллекта) предстоятеля. 

Прошения «со временем незаслуженно исчезли» из дореформен- 
ного Миссала, и это объясняется тем, что чтение или пение «Купе, 
@е!зоп» переместилось в начало Мессы. 

Остаточные формы Всеобщей молитвы сохранились на терри- 
тории распространения французского языка как т.н. ргідгез ди ргбпе 
«молитвы проповеди». Они когда-то были обширными и в полной 
форме (наряду с краткой формой на все воскресные дни) должны 
были читаться по крайней мере раз в месяц. Согласно Гейнцу (Неїп.), 
такое и действительно происходило в области германо-французского 
пограничья (вплоть до литургического обновления). Тем не менее, по 
Гейнцу, остаточная форма Всеобщей молитвы сохранялась и на всем 
пространстве немецкой культуры во «Всеобщей молитве за нужды 
христианства» Петра Канизия (Рети; Сашяи5)"", присоединявшейся 
к проповеди”. 


«Дух Твой да научит нас исполнять волю Твою», «Дай нам с истинной верой 
участвовать в собрании народа Твоего» и т.д.). См. [Литургия Часов: 71]. — 
Прим. перев. 

" Например, «Подай, Вечный, Всемогущий Боже». См. [Чин Мессы: 20]. — 
Прим. перев. 

" По дореформенному Миссалу — с коленопреклонением. — Прим. перев. 

"" Петр Канизий (1521-1597) — исповедник и Учитель Церкви, первый немец, 
вступивший в Общество Иисуса, автор широко распространенного Катехизиса, 
страстный и успешный борец с Реформацией на территории Германии, Швей- 
царии, Австрии и Чехии, «Второй апостол Германии». [Сгоз$] — Прим. перев. 
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В отличие от византийских ектений с их неизменным составом, 
прошения обновленной Римской Литургии верующие составляют сво- 
бодно. В этих прошениях христианская община сознаёт свое священ- 
ническое предстояние за весь мир. Прошения должны содержать су- 
щественные просьбы и отражать подлинные нужды; их недопустимо 
наполнять пустыми словами, и они ни в коем случае не должны быть 
идеологически ангажированными и не должны содержать морализи- 
рующих наставлений? . 


3.5.10 БЛАГОВЕЩЕНИЕ Слова БОЖИЯ В ЛИТУРГИЯХ ДРУГИХ ОБРЯДОВ 
А. Византийская литургия 


Перед чтением совершается благословение читающего со свя- 
щеннического седалища и возглашается прокимен", «прелюдия» к 
чтению, состоящая из стихов псалма. По истории своего возникно- 
вения прокимен соответствует западному рғааиа!е, следующему за 
чтением”. Чтение обычно заимствуется из Нового Завета, почему со- 
ответствующая литургическая книга так называется — «Апостол». 

Чтение Евангелия предваряется пением аллилуия. В него впле- 
таются два стиха псалма, а диакон совершает каждение алтаря и всего 
храма. Под западным влиянием в некоторых храмах византийского 
обряда по старой традиции после чтения Евангелия произносится 
проповедь-гомилия, тогда как в других храмах имеется традиция про- 
изнесения проповеди во время причащения духовенства в алтаре. 

В большей мере, чем Церкви Запада Византийская Церковь со- 
хранила принцип {ес по сопппиа®. 


7 Ср. ТЬ. Мааз-Емегі: Ри щен. [прай ипа Еогт пасһ агп Могтеп аез П. Изика- 
питѕ. Іп: ВИА 39 (1966) 140-157. 

2 Ср.: С. Кисбагек: Тйе Вугапііпе-51ау Ійигру оў 51. Јоћп Сһгуѕоѕіот. Шу Оғініп 
апа Емоішіоп. АЦепдае 1971, 413 и сл. 

* Прокимен (греч. прокєіџеуоу, букв. «предлежащий [стих]») — стихи из Псал- 
тыри в византийском богослужебном обряде, произносимые перед чтением из 
Апостола за обедней и Евангелия за утреней. По функции и содержанию про- 
кимен отчасти соответствует зтадиае пореформенной Римской Мессы, но градуал 
выпевался не до, а после (первого) чтения из Св. Писания. — Прим. перев. 

> Относительно таблиц-расписаний воскресных чтений и Евангелий ср.: Ки- 
сһагек, СИигру 443 ё 422. 

з Ср.: ІСМНМ 34. 
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В Литургию Слова Византийской Церкви входят после чтения 
из Евангелия или гомилии еще Сугубая ектения, Молитва об огла- 
шенных, после чего совершается их «отпуст» (удаление из храма). 


Б. Мозарабская Литургия 


Мозарабская Литургия в рядовом случае знает три чтения: из 
Пророков (Ветхого Завета), из Апостола (Новый Завет) и из Еванге- 
лия. В постное время, однако, чтений бывает четыре, поскольку вет- 
хозаветное чтение разделяется на чтение из премудростных (/есііо 
ѕаріепііаіїѕ) и из исторических книг (еспо Нізіогіса). Все чтения со- 
держатся в «1 Ірег Соттісиѕ». В Пасхальное время ветхозаветные про- 
рочества заменяются чтениями из Откровения Иоанна Богослова". 

Принцип /еспіо сопіїпиа в значительной мере сохраняется. За 
чтением из Пророков (или за чтением из исторических книг Библии 
во время Поста), как в римском рғааиа!е или в амброзианском 
рваітейиз е, следует псалмодия, которая по средам и пятницам пяти 
постных седмиц замещается песнями-плачами, а по дням памятей му- 
чеников — текстами из Мартирология. В этом случае прибавляется 
часть песни хваления трех отроков в пещи огненной?, 

Литургия Слова по чтении Евангелия или после проповеди 
завершается хвалами-!аи4ех, представляющими собой часть псалма, 
обрамленную пением аллилуия, причем, как и в Римской Литургии, 
пение аллилуия отменяется на покаянное время Поста. Песнопения 
перед чтением Евангелия Мозарабская Литургия не знает. 


С. Амброзианская Литургия 


Литургия Слова Амброзианской Мессы соответствует Римской 
Литургии: первое чтение — из Ветхого Завета, далее респонсорный 
псалом, второе чтение — из Нового Завета, затем аллилуия или ак- 
кламация перед Евангелием в постный период, причем и то и другое 
называется «сапіо а! Уапреїо» («пение перед Евангелием»). После 
Евангелия исполняется особое песнопение — «оро 11 Уапееіо». 

Что касается Миланского лекционария, то он обозначен как 
«Амврозианское дополнение к Римскому лекционарию»??. Соответ- 


3 Ср. ІСМНМ 35-37; МНМ 64 рубрика №. 10. 
32 Ср. ІСМНМ 38. 
33 Ср.: І егіопагіо Атбгоз1апо, Міапо 1976, УП: «И ргевеліе І.егіопагіо, сһе сі деуе 
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ственно имеется много схожего с римским порядком чтений. Особен- 
ностью является благословение чтеца священником. 
Непосредственно за гомилией следует Молитва верных («рге- 
вћіега ипіуетзаїе о еі Еедей»"). 
После прошений всегда бывает священническая «Молитва на 
завершение Литургии Слова», и после этого начинается Евхаристи- 
ческая Литургия и преподается целование мира*. 


Литература 


А. Адат: Ріе Мефргедігі аз Тей дег еисһагізіізсһеп Ійигуіе. Іп: Ті. Мааз- Емегдӛ 
ІК.Кісімег (Н8в.): Сетеіпіе іт Нетепабі, 242-250. 

В. СареЦе: Г 'їпіғойисііоп ди вутЬоіе й Іа теѕѕе. Іп: его же: Тгауаих Ійшрідиеѕ 
Ш. Гочуашт 1967, 60-81. 

Н. Депіз: Га рғіе2ғе ипіуекзейіе. Іп: МО 21 (1965) 140-165. 

В. Еіѕсһег: 5едиепгеп ипа Ттореп. Іп: К. Вегрег / К. Н. Віегі2 ч.а.: баК 3: Се- 
ай деѕ СопезЦепяе;. Керепзілге 2. Аий. 1990, 199-201. 

А. А. НамВіїпе; АҒШатайопеп ипа Еоғтеіп: С4К 3, 220-239. 

Н. де ІліБас: Стадо. Сезіаї! ипа Іебепаїякей ипзегез СіаиБепвБекеппініззев. 
Еіпзіедеїп 1975. 

ТЬ. Мааѕ-Емегӣ: Уот Ргопаиз гиг НотШе. Ет 5ийск «Ійигоїе» іп јйпрѕіеғ 
Сезсшсше ипа разіогаїек Сберепугағі. Еісһѕійи – Меп 1990. 

]. В. ӛсһпеідег: іе Сбезсһісте дек Кайойзсйеп Рғейірі. Егеого - Вазе! — \Меп 
1969. 

І. Рена Толе: «Оғайо даеЙит». Опа ргерћіеға 4еЙ'А5бетЫеа. Та: Вімізіа йкагріса 
52 (1965) 46-66. 


рій ргоргіатепіе сагаќегіг2аге соте ип ‘Зирретето алабгоз1апо” аі уоһшті де! І егіопа- 
гіо Вотапо...» 

* «Всеобщая молитва или Молитва верных». — Прим. перев. 

% Эта молитва совершается также и тогда, когда сами прошения не говорятся; 
ср.: МА, Ргіпсірі е Моппе 45: «Тегтіпаќе 1е іпіепгіопі деПа ргерћіега ишуегзае, 11 
засегдо{е дісе Г'огагіопе а сопсіџѕіопе деа Штигоіа деа рагоїа. Еѕѕа поп уа таі отеѕѕа, 
апсһе ацапдо 31 (гаїазсіа55е Іа ргерііега ипіуегѕаїе». 
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3.6 
ПРИГОТОВЛЕНИЕ ДАРОВ 


3.6.1 ОФФЕРТОРИЙ": «ЖЕРТВОПРИНОШЕНИЕ» ИЛИ 
«ПРИНОШЕНИЕ ДАРОВ»? 


«Глагол обегітиз" нельзя переводить в том смысле, как если бы 
в хлебе и вине состояла Жертва Мессы»'. О//єте и ойайо”” хлеба и 
вина следует понимать только и исключительно как приношение да- 


“Как известно, в дореформенном Римском Миссале служение Евхаристии, 
или Литургии верных, — имелось и показательное название «Месса Жертвы» — 
начиналось с Оффертория. Офферторий — по сути «дароприношение» (т.е. при- 
несение даров ради освящения), но по буквальному смыслу слова (поскольку 
существительное производно от глагола офего «приносить в жертву») — «жер- 
твоприношение». В давние времена «пожертвованные» для Евхаристии хлеб 
и вино реально (в процессии) приносили к алтарю представители прихода, и 
эта «жертва» принималась служащим священником или диаконом. О том, что 
за Мессой совершается «жертвоприношение» от лица общины, говорилось 
далее в молитве священника с призыванием Св. Духа (..еі зіс Ла! засгійсінт 
позікит т сопѕресіи шо Ноаїе, ш ріасеаї И, Потіпе Децз; «... да предстанет наша 
жертва пред лицем Твоим и да будет благоприятна Тебе, Господи Боже») и в 
священнической молитве призывания благословения Божия на Дары (...ег бе- 
пес һос ѕасғіўйсіит... «..и благослови сию жертву...»). В рубриках современ- 
ного Римского Миссала об Оффертории читаем: «Желательно, чтобы верные 
принимали участие, принося хлеб и вино для совершения Евхаристии или 
другие пожертвования для нужд Церкви и бедных» [Чин Мессы: 26]. И дейст- 
вительно, во время Оффертория производится сбор денежных пожертвований, ко- 
торые затем приносятся к алтарю (символически — в жертву Богу). — Прим. перев. 

“* Глагол оўго (с его формами оби, обіатиз (ср. облатка], оЙетте) среди своих 
значений имеет и «приносить в жертву» (ср. ойегепфит «жертвенный дар»). В при- 
веденной здесь форме будущего времени глагол был представлен в дорефор- 
менном Римском Миссале в молитве священника при возношении вина: О/)егі- 
тиѕ ШЫ, Ротіпе, сайсет заїшагіз... (букв. «Приносим в жертву Тебе, Господи, 
Чашу спасения»). — Прим. перев. 

+ Е. 7. Гепвеіпр: Ріе пене Оғапипе дек Еисћағіѕііејгіег АПретеіпе Еіпўйћғипр т 
даѕ гдтізспе МеВвисй. Епаршивег Іагеіпіѕсћег ипа дешсћег Тем, Етейипе ипа Кот- 
тетак Міпзіег 2. Ачӣ. 1971 (Гебепаірег Сойездіеп5ї 17-18), 220. 

7" Ойайо (полная форма: ғасға обіатіо) — букв. «приношение (в жертву)», за- 
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ров, тогда как Жертва Церкви, о которой говорится в Евхаристичес- 
кой молитве, означает «нечто фундаментально другое»?. 

Соответственно обновленный Миссал (АЕМ 48) возводит при- 
готовление Даров исключительно к установлению Христа, за Тайной 
вечерей сказавшего: «ассерії рапет еї саісет»“. К сожалению, в про- 
шлом «подобная исконная точка зрения на приготовление Даров в 
сознании верующих отошла на задний план и даже утратилась». Та- 
кое произошло «в ходе развития состава Мессы и по мере появления 
новых сопровождающих молитв, особенно когда служение Евхарис- 
тии стало Приватной Мессой, а религиозные намерения сместились 
с ликующего похваления искупления на принесение верующими за 
себя примиряющей и спасительной Жертвы (с ее предназначением- 
апплицированиєм" на текущие нужды)»?. 

И всё же главная причина, почему исконное скромное прино- 
шение предметов, необходимых для совершения Евхаристии, превра- 
тилось в сложный обряд приготовления Даров, кроется в другом. 

Она состоит в том, что уже свв. Отцы ранней Церкви, говоря 
об искупления мира Иисусом Христом, в своей полемике сделали 
акцент на антигностическом и антиспиритуалистическом аспектах: 
«Небесный дар имеет земное начало; он происходит от земных “пер- 
венцев творения”»“. На самом деле, Тертуллиан и Киприан называ- 
ют «жертвой» все дары, приносимые верующими к Мессе, — а это 
были не только хлеб и вино, но также вклады на пользу Церкви и 
для бедных. Все дары, с данной точки зрения, входят в евхаристичес- 
кий жертвенный порыв Христа к Богу-Отцу, а Церковь, Его мисти- 
ческое Тело, возносит и свою жертву. В великое Благодарение-Евха- 
ристию Бога-Отца, совершаемое Главой Церкви Христом, способен 
войти и отдельный член Церкви: тогда он приносит себя и то, чем 
обладает, т.е. принадлежащий ему «свой» мир. Этот мир в таком 
случае входит во всеобъемлющее возношение («анафору») тварной 
природы, включающейся в триединую Жизнь Божию. Лишь в данном 


тем «Жертва за Мессой», «Евхаристическая Жертва». — Прим. перев. 

* їоб. Н. Етицаевацз: Діє Меѕѕе. Мезеп, Сеяай, №Юіїсир. Оигсйвезейен ипа 
йбеғагбейет уоп ТВ. Маа5-Емета. К\оѕіегтпеџьшр 5. Аий. 1992, 240 и сл. 

* «Примите хлеб и чашу». — Прим. перев. 

“ Арріїсатіо тіззае — определение намерения человеком, который «приносит 
жертву» за Мессой (или «заказывает» Мессу) ради получения определенного 
благодеяния [Тышкевич: 15]. — Прим. перев. 

3 Вегрег, Сабепбегейипе 264 и сл. 

“шпртапп, М$ П, 4. 
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смысле, согласно свв. Отцам, можно говорить о «жертвовании»: нев 
смысле языческой материальной жертвы, в которой якобы нуждает- 
ся божество, а в смысле вознесения всего мира человеком при посред- 
стве Главы Церкви Христа в жизненную полноту Триединого Бога. 

В аспекте обрядового оформления приготовления Даров Восток 
и Запад пошли разными путями. 

В североафриканской Литургии шествие верующих с Дарами 
было наиболее тесно связано с евхаристической Жертвой: верующие 
сами возлагали свои жертвы прямо на алтарь. 

В Риме Папа, вкупе со свитой, собирал дары от верующих, и 
из их количества лишь малая часть поступала на алтарь, а подавляю- 
щая часть остатка предназначалась для клириков и для бедных. «Семь 
серебряных алтарей» Латеранской базилики понимались как столы, 
на которые соответственно семи диаконам" Рима возлагались дары. 
Клаузер даже полагает, что появление в храмовом помещении расши- 
ренной поперечной части связано с тем, что для установления этих «ал- 
тарей» требовалось место". 

Согласно чину Римо-франкской Литургии, после пения Симво- 
ла веры составлялась процессия с дарами, в ходе которой верующие 
в строгом порядке приносили свои дары к алтарю. Наряду со мно- 
гими прочими предметами, — даже предметами роскоши и недвижи- 
мостью (в виде дарственных грамот), — приносили также хлеб и вино. 
Хлеб, однако, после перехода к практике пресных облаток к освяще- 
нию уже не предназначался. 

Начиная с ХІ в. денежные пожертвования выступили на первый 
план, вследствие чего народное дароприношение, как предназначен- 
ное именно для Евхаристии, постепенно всё больше утрачивало свою 


5 Ср. Кипліег, Рома Оғіепіаііѕ, 3.Мегѕисћ, Кар. 1-3, 5. 299-397. 

"" Имеются в виду диаконы, поставленные апостолами, чтобы им «заботиться 
о столах». Ср.: «В эти дни, когда умножились ученики, произошел у Еллинистов 
ропот на Евреев за то, что вдовицы их пренебрегаемы были в ежедневном раз- 
даянии потребностей. Тогда двенадцать Апостолов, созвав множество учени- 
ков, сказали: нехорошо нам, оставив слово Божие, пещись о столах. Итак, 
братия, выберите из среды себя семь человек изведанных, исполненных Святаго 
Духа и мудрости; их поставим на эту службу, а мы постоянно пребудем в молит- 
ве и служении слова. И угодно было это предложение всему собранию; и из- 
брали Стефана, мужа, исполненного веры и Духа Святаго, и Филиппа, и Про- 
хора, и Никанора, и Тимона, и Пармена, и Николая Антиохийца, обращенного 
из язычников; их поставили перед Апостолами, и сии, помолившись, возложили 
на них руки» (Деян 6, 1-6). — Прим. перев. 

$ Ср.: лартапл, М$ П, 11. 
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наглядность и свое значение. Дошло до того, что в определенные пра- 
здники были введены обязательные пожертвования верующих, ничем 
не отличающиеся от заурядного налога. 

На византийском Востоке связь народного дароприношения с 
Литургией изначально была не столь прочной, как на Западе. Там 
верующие передавали свои дары перед началом Литургии Слова, что 
привело к появлению сложного ритуала приготовления Даров (за 
проскомидией), которая, обладая богатой символикой, и сегодня со- 
вершается на жертвеннике («протезисе»). С жертвенника в начале 
Литургии верных приготовленные Дары на «Великом Входе» пере- 
носятся на алтарь. Согласно византийским истолкованиям Литургии, 
проскомидия представляет собой нечто намного большее, чем при- 
готовление всего необходимого для совершения Евхаристии. Распо- 
ложение вынутых частиц на иатене («дискосе»)' вокруг Агнца, сим- 
волизирующего Христа, символизирует собранную вокруг Господа 
Церковь святых, живых и умерших’. 


3.6.2 «Плоды ЗЕМЛИ И ЧЕЛОВЕЧЕСКИХ ТРУДОВ» 


Начиная с эпохи Каролингов, не раньше, на Западе для служе- 
ния Евхаристии употребляется пресный (бездрожжевой) хлеб”. Если 
согласиться, что последняя вечеря Иисуса Христа с учениками была 
Пасхальной трапезой, то Господь, воспоминая исход из Египта, бе- 
зусловно, использовал бесквасные хлебы, или опресноки («мацу»). 

Правда, на протяжении первого тысячелетия христианской эры 
этой подробности не придавали значения: на Западе, как и на Вос- 


" Патена — блюдо (обычно из серебра или золота), на которое кладется хлеб, 
предназначенный для Евхаристии. Когда-то патена была объемистой и могла 
вместить хлебные караваи; ныне в практике Католической Церкви она имеет 
небольшой размер. Дискос у православных несколько больше; он обычно имеет 
ножку. — Прим. перев. 

"Ср. М. Кил ег: изфезопаеге /йк ипзеге айрейіве Некгіп. Оет Ахіоп-еѕііп-Нутлиѕ 
а15 Гирапр гит Уег$ап4п!$ дез ргоз/егет ћуреғ іт Нейірепрейбісінпі «ег 
Ъуғапбіпіѕсһеп Сргузозіото5-Апарбога. ш: А. Неіпг / Н. Кеппіпрѕ (Нор.): Стапах 
аватиз-За@еп гит ечсһагіз8всһеп НосһреБес (ЕЅ Ғізсһег). Егеібигр — Вазе] - УЛеп 
1992, 227-240. 235 и сл. 

" Под терминологическим выражением бесквасный хлеб (или пресный, или 
бездрожжевой хлеб, или опресноки) понимается хлеб, когда при приготовле- 
нии теста не употребляются для закваски дрожжи. — Прим. перев. 
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токе, для Евхаристии приносили «обычный», т.е. квасной, хлеб. Ам- 
вросий Медиоланский свидетельствует, что хлеб, приносимый веру- 
ющими в жертву в процессии с дарами, был именно «обычным хле- 
бом» («рапіѕ изНа из». 

Постепенно, однако, этот хлеб стал всё больше и больше отли- 
чаться от обычного; приносить к алтарю стали лишь те его сорта, ко- 
торые считались праздничными. 

Соответственно хлеб, предназначенный для Евхаристии, и на- 
зываться стал по-иному. В аспекте жертвоприношения его называли 
облатой или облаткой (офіага, обіаїо; этому наименованию на Вос- 
токе и до сих пор соответствует термин «просфора»”). Кроме того, в 
эпоху Каролингов вошел в употребление термин гостия (һовПа”), ука- 
зывающий на заместительную роль хлеба по отношению к 
ветхозаветному жертвоприношению животных. Наконец, со време- 
ни Папы Григория Великого (590-604) евхаристический хлеб известен 
также под именем «согопа» — это была толщиной в руку замкнутая 
в круг плетенка, внутренность которой также могла заполняться. По 
распространенному обычаю, на круглых хлебах насечками изобра- 
жались кресты; согласно античной традиции, на них также могли по- 
мещаться рисунки или надписи?. 

Отсюда просфора византийцев и до сих пор имеет оттиснутое 
изображение, покрывающее ту часть жертвенного хлеба, которая при 
приготовлении Даров как «агнец» вырезается с помощью «святого 
копия». С помощью печати на просфоре оттискивается крест, над и 
под перекладиной которого идут буквы: ІС-ХС-МІ-КА «Иисус Хри- 
стос побеждает»". 

В ІХ в. на Западе появилась тенденция употреблять для служе- 
ния Евхаристии бесквасные хлебцы (опресноки). Она окончательно 
возобладала лишь в середине ХІ в. 

Длительное время Восток и Запад не протестовали против раз- 
личных видов Евхаристического хлеба, но постепенно «опресноки» 
стала темой взаимной полемики. Полемика не стихала длительное 
время, пока на стремившемся к унии Ферраро-Флорентийском Собо- 


8 "Ре засгатепиз 4,14 — ей. Ѕсһтіќг 142: «Та пе дісіз: “Меиз рапі еѕі цѕіќаќџѕ”. 
бей рапіѕ 151е рапіѕ езі аще уегба ѕасгатепіогит». 

* Букв. «приношение». — Прим. перев. 

" Букв. «жертвенное животное», обычно «агнец». — Прим. перев. 

9 Ср.: Вегрег, Магигейететие 260 и сл. 

Ю Ср.: Опаѕсћ, статья «Ргорһоге» 314-316; КаШі5 18-20. 
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ре (1438—1445) не было провозглашено, что оба традиционных вида 
Евхаристических хлебов одинаково приемлемы. 

Появление бесквасных, заранее имеющих точную форму гостий 
не в последнюю очередь производно от модификации Мессы на Запа- 
де. Действительно, когда принесение хлебов общиной ушло в прош- 
лое, Евхаристические хлебцы стали выпекать только в монастырях. 
С ХП в. стали приготовлять, наряду со «священнической гостией», 
(для того небольшого количества дней, когда причащался народ) 
«частицы» величиной с монету. 

Латинское наименование «гостия» — как и греческое наимено- 
вание «агнец» — предвосхищает Евхаристическое событие и указы- 
вает на Христа как на Жертву Живую. 

Со временем «преломление хлеба» стало практиковаться толь- 
ко над «священнической гостией»; оно утратило свое былое литур- 
гическое значение. Акценты в благочестии сместились на наблюдение 
за Евхаристией, а это в свою очередь привело к тому, что гостия стала 
выпекаться чисто белая, чтобы ее всем хорошо было видно при воз- 
несении-элевации хлеба и при помещении его в дароносицу-монст- 
ранцию. Гостия перестала быть похожей на настоящий хлеб. 

Обновленный Миссал (см. НАЕМ 282-283), храня верность за- 
падной традиции употребления бесквасных хлебов, тем не менее вно- 
сит поправки: гостия по форме должна быть узнаваема как хлеб; ее 
следует выпекать таким образом, чтобы священник за общинной 
Мессой имел возможность разломить её на части. Таким образом, те- 
перь, пусть и не слишком отчетливо, но всё же видно, что причаст- 
ники за Мессой вкушают от одного и того же хлеба. 

«Вино для служения Евхаристии должно быть “натуральным”, 
“от плода виноградного" (ср. Лк 22, 18), т.е. к нему не должны при- 
мешиваться инородные вещества» (АЕМ 284). Обычай разбавления 
вина водой, вероятно, восходящий к греческой, а не в еврейской тра- 
диции, все же, по свидетелству Юнгманна!!, был распространен в Па- 
лестине времен Иисуса Христа. 

В гностических кругах за Евхаристией употребляли чистую во- 
ду, и, возражая против этого, святитель Киприан” ссылался на сим- 
волику смешивания воды и вина — она говорит о связи Христа со 


"Ср. М$Т, 48 и сл. 
* Киприан (ок. 201-258), еп. Карфагенский, священномученик, — христианс- 
кий апологет. — Прим. перев. 
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своим народом". С другой стороны, радикальные монофизиты за Ев- 
харистией употребляли чистое вино, поскольку в примешивании воды 
усматривался символ непризнаваемого ими единства обеих природ 
во Христе Иисусе. 

На Православном Востоке количество примешиваемой воды 
всегда было большим, тогда как на Западе, начиная с высокого сред- 
невековья, с помощью ложечки к вину прибавляли ради символики 
всего несколько капель. 


3.6.3 Молитвы ПРИГОТОВЛЕНИЯ ДАРОВ 


Первоначально возложение свв. Даров на алтарь проходило в 
тишине. Лишь в Галлии в ІХ в. впервые появляются зачатки молитв 
приношения, имевшие характер прошений. В них подчеркивалось, 
что имеет место именно народное приношение, а также излагались 
намерения (интенции) жертвователей. 

В этом Юнгманн усматривает аналогию византийской проско- 
мидии, когда вынимаются и в твердо установленном порядке полага- 
ются вокруг Агнца частицы просфор в честь Богоматери и различ- 
ных святых, а также за живых и усопших, 

В противоположность этому на Западе был составлен ряд свя- 
щеннических молитв приношения, которые по своей структуре не- 
сколько похожи на молитвы Римского Канона, что их даже и на- 
зывали «Малым Каноном»: «Первоначальный обряд приготовления 
Жертвы усвоил себе наиболее важные отличительные признаки ка- 
нона, а именно: оаНо-приношение (Ѕиѕсіре", ОЁегити$””), зпиклезу 


ІЗ Сургіап, Ер. 63,13-С$ЕГ, 3/2, 711: «Мат зі міпит іапіши дміз ойегаь, заприіз 
Сйгізіі пари еѕѕе зше побіз. бі уего адџа 514 50Їа, ріебз іпсіріќ еѕѕа 5іпе Сћгіѕіо». В виде 
намеков представлено уже у Иринея Лионского; см.: Аду. Ваег. У, 1,3 — ЅСһг 
153, 26 и сл. 

13 Ср.: МЅ П, 53-56; КаШз 18-39. 

" Имеется в виду священническая молитва возношения хлеба-гостии Ѕиѕсіре, 
запсіе Рагек («Святый Отче, Всемогущий Вечный Боже, прими сию непорочную 
жертву [лоѕ/їат]...»). Молитва содержится в Миссале Тридентского Собора. 
См. [8сћон: 393]. — Прим. перев. 

“* Имеется в виду священническая молитва возношения вина О/егітиз Пірі, 
Дотте («Возносим Тебе, Господи, в Жертву Чашу Спасения...»). См. |З8сроїї: 
394]. — Прим. перев. 
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(Гепі, Запсийсаог), анамнезу и пиегсезю-предстательство (Зизсіре, 
Ѕапсіа Титиа;”)»". 

Чтобы избежать недоразумений относительно места и значи- 
мости этих молитв возношения, в обновленном миссале «Малый 
Канон» заменили новыми молитвами, соответствующими иудейским 
застольным благословениям (Реғакоій). Подобные благословения, 
весьма вероятно, были произнесены самим Иисусом Христом за Его 
последней трапезой. Они лучше и недвусмысленнее выражают ду- 
ховность общины, чем «Малый Канон»: дары земли и человеческого 
труда всегда остаются также Дарами Бога, который и должен по- 
хваляться за Его благость. Дары возносятся пред Его Лице, чтобы им 
стать в евхаристической Жертве «Хлебом жизни» и «Питием спасения». 

Обычно эти молитвы, равно как и речение при смешивании во- 
ды и вина произносятся тихо. В немецком Миссале в этот момент рас- 
ширяется активное участие общины, поскольку разрешено, чтобы мо- 
литвы над хлебом и вином произносились громко, а община отвечала 
кратким благословением-бераха: «Благословен еси, Господи Боже 
наш, во веки веков». 

Из Миссала 1570 г. воспринято, но помещено в другом месте 
тихо говоримое священником прошение о принятии Богом Жерт- 
вы, — эта молитва основана на стихах Дан 3, 39 и сл., и она имеет 
такой же покаянный характер, как и последующее омовение рук. 


3.6.4 КАЖДЕНИЕ ПРИГОТОВЛЕННЫХ ДАРОВ И 
ОМОВЕНИЕ РУК СВЯЩЕННИКОМ 


Раньше каждение приготовленных Даров предписывалось лишь 
за торжественными богослужениями, но теперь над ними можно ка- 
дить за любой Святой Мессой. «Этим свидетельствуется, что Дары 
Церкви и Ее молитва, как кадильный дым, прямо подымаются пред 


* Имеется в виду священническая молитва призывания благословеня Божия 
на жертвенные дары — Йепі, бапсийсаок отпіроіепѕ аеіеғпе Пеиз («Приди, о 
Освятитель, Всемогущий Вечный Боже...»). См. |8сһой: 395]. — Прим. перев. 

" Имеется в виду священническая молитва жертвования (обращенная к Пресв. 
Троице) — бизсіре, Ѕапсіа Тғіпіав, Напс ойайопет («Пресвятая Троице, приими 
сей дар Жертвы...»). См. |8сһо4: 397). — Прим. перев. 

4). Негтапѕ: Ріе Ееег дек Еисһагіѕііе, Еккійкипо ипа ѕріғішеПе Егзсийевипв. 
Керепзбиго 1984, 218, прим. 19. 
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Лице Божие. После этого диакон или алтарник может покадить свя- 
щеннику и народу» (АЕМ 51). 

В Риме было принято курение ладаном в стационарных куриль- 
ницах, но ношение ладана в кадильницах было известно лишь при 
Входе, во время процессии с Евангелием и при Выходе служащих, но 
и тогда не совершалось действий, сейчас нам известных под именем 
каждения. Раскачивание кадильниць перед Дарами — это «плод ли- 
тургического развития в эпоху Каролингов»; особые молитвы при 
этом не были перенесены в обновленную Литургию. 

Юнгманн усматривает в каждении Даров, а также алтаря, слу- 
жащего священника, алтарников и народа «усиленное повторение 
молитвы "Уепі, бапсіійсаїог" 5, т.е. молитвы из “Малого Канона”, 
имеющей характер ярко выраженной эпиклезы. Тем самым каждение 
находится в духовной близости к византийскому благословению ка- 
дильницы, обряду, входящему в проскомидию и придающему окраску 
эпиклезы не только этой части Литургии, но и любому каждению за 
богослужением: “Фимиам Тебе приносим, Христе Боже наш, как бла- 
гоухание духовное, который приняв на (превыше-)небесный Свой жер- 
твенник, ниспошли нам благодать Всесвятого Твоего Духа””»". 

«После этого священник омывает руки; таков знак стремления 
ко внутренней чистоте» (АЕМ 52). Внешние омовения, выражающие 
моление о внутреннем очишении, — это часто встречаемый религи- 
озный феномен (ср., например, ритуальные омовения у иудеев и 
мусульман). Связь между омовением рук и утренней молитвой обна- 
руживается уже в описании церковного чина у Ипполита Римского". 

Соответственно в обрядах омовения рук за Литургиями всегда 
на первый план выдвигается его символическое значение. Уже по этой 
причине нельзя согласиться с тем, что омовение рук вытекает из прак- 
тики принятия даров от народа и каждения над ними, якобы пред- 
ставляя собой обычное смывание грязи. Действительно, омовение рук 


15 Ср.: М5 П, 89-95. 

* См. Православное богослужение: 74. В церковно-славянской версии: «Кади- 
ло Тебе приносим, Христе Боже наш, в воню благоухания духовнаго, еже прием 
в пренебесный Твой жертвенник, возниспосли нам благодать Пресвятаго Тво- 
его Духа». — Прим. перев. 

16 ҚаШ5 30-32; Ср.: М. Көп ег: бСпайепдиеЙеп. $утеоп уоп Тһеѕѕаіопікі ( 1429) 
аз Веізрісі г Фе ЕтПивпайте дез РаЇіатіѕтиѕ аи} Ше отйодохе баһғатепіепійедіо- 
де ипа Гиигрй. Тпег 1989 (ТТЬЅЕ 47), 233 и сл., 313 и сл. 

7 ТгадАр. 41 — ей. Сеегіпрѕ 2984. 
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удержалось после того, как прекратились народные приношения, и 
оно соблюдается в тех случаях, когда не употребляется кадильница. 

Юнгманн увязывает омовение рук в данной части Мессы со стрем- 
лением (при совершении каждого шага, подводящего к центральному 
событию Евхаристии) также и внешним обрядом выразить моление 
о внутренней чистоте. Вот почему во многих местных традициях омо- 
вения рук за Мессой совершались неоднократно". 

Первоначально омовение рук проходило в тишине, но в Мис- 
сале 1570 г. в качестве сопровождающего пения предписываются 
стихи псалма (25, 6-12). Они представляют собой, собственно, заве- 
рения псалмопевца в том, что он неповинен. В новом Миссале вместо 
них предписан стих Пс 51, 47, содержащий истинное прошение о 
прощении и подхватывающий мотивы омовения и очищения. 


3.6.5 ОВАТЕ, ЕКАТВЕЗ («МОЛИТЕСЬ, БРАТЬЯ И СЕСТРЫ») 


Согласно Ленгелингу (ГепзеЙпя), призыв к молитве Олгаїе, /та!- 
гез” представляет собой «древнейшее, сохранившееся от до-Каролин- 
гской эпохи включение в Римский чин Мессы фрагмента из галликан- 
ского источника». В ходе Литургической реформы этот призыв пла- 
нировалось вычеркнуть; но тем не менее в обновленной Мессе он 
остался на своем месте”. 

После того, как служащий священник, по старой практике, под- 
кладывал собственный дар к жертвенным дарам клира и народа, он 
возносил и за себя тихую молитву. Отсюда звучащая по-клерикаль- 
ному формулировка: мі теит ас уейтит застійсінт ассерафИе До! 
«дабы моя и ваша жертва была угодна». Ответ общины: &иѕсіріаі""" 
происходит из Италии, и он был воспринят в Миссал 1570 г. Когда- 
то ответ говорили только алтарники, да и то приглушенным голосом, 


18 Ср.: М$ П, 97-101. 

* «Омой меня, Господи, от беззакония моего / и от греха моего очисти ме- 
ня». — Прим. перев. 

“" Полный текст: «Молитесь, братья и сестры, / дабы моя и ваша жертва / 
была угодна Богу Отцу Всемогущему». — Прим. перев. 

91. епреїййпе, Ріе пеце Оғапипе 225. 

"" Полный текст: «Да примет Господь эту жертву из рук твоих / во хвалу и 
славу имени Своего, / ради блага нашего и всей Церкви Своей Святой». — 
Прим. перев. 
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но сторонники Литургического движения увидели здесь возможность 
повысить роль народа за Мессой и стали требовать, чтобы Зизсіріаї 
произносила вся община. 

Этот молитвенный возглас ныне считается введением к Евхари- 
стической молитве, аналогично Оғетиз («Помолимся») тех молитв, 
к которым призывает предстоятель. 

В переводах Римской Литургии на родные языки молящихся пре- 
дусматриваются варианты. В немецком миссале сочетание Олгаїе, 
Лагтез с Бизсіріа! — это всего лишь первая из трех возможных форм: 
во-вторых, призыв к молитве и ответ на него могут быть исключены 
вовсе; в-третьих, они могут быть заменены формой Г.а55е! ипз феїеп 
(«Помолимся»). 


3.6.6 Молитва НАД ДАРАМИ 


«Молитва над Дарами (оғайо зирет оБаіа) завершает приготов- 
ление Даров. В ней подытожено содержание и значение действа — 
приготовления как Даров, так и общины. В ней совершается — бо- 
гословски вполне состоятельный и ровный — переход к Евхаристи- 
ческой молитве»”, 

Подытоживающий характер Молитва над Дарами разделяет с 
другими молитвами, совершаемыми предстоятелем, — с Молитвой 
дня и с Заключительной молитвой. 

Как ни удивительно, в Империи франков в середине УШ в. Ога- 
Но зирет о_ а (молитву, которая, естественно, всегда произносилась 
громко) стали читать тихо («тайно») и превратили в «ѕесгеіа». Конец 
такой практие был положен только в литургической реформе П Ва- 
тиканского Собора. Теперь предписано ее громкое прочтение. Воз- 
вращено также и старое наименование молитвы. 

Истоки старой практики Юнгманн" усматривает во влиянии 
галликанских обычаев, восточного обряда, а также, возможно, и язы- 
ческой античности: в Галлии и за Мозарабской Литургией во время 


2 Епитіпорбацз 243; ср. также: АЕМ 53. 

Я МЦ, 115 и сл. Такова Входная песнь Литургии верных по чину ап. Иако- 
ва (на Литургии Василия Великого исполняется Великим Постом [в Великую 
Субботу]). Русифицированную версию см. [Православное богослужение, вып. 3, 
87]. — Прим. перев. 
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процессии с дарами господствовало, ради тайной молитвы, священ- 
ное молчание. Например, в греческой Литургии по чину ап. Иакова 
певцы также призывают: «Да молчит всякая плоть человеческая»”, а 
в этом время священник совершает тайную молитву?2. 

Итак, ныне громко произносимая предстоятелем Молитва над 
Дарами вернула себе старое предназначение быть подытоживанием 
той части Мессы, когда приготовляются свв. Дары. Как молитва- 
оғашо, она своей собственной структурой соответствует другим мо- 
литвам предстоятеля, пусть и не столь строго как Молитва дня. Завер- 
шение Молитвы — проще, поскольку в нем опущено именование Хри- 
ста Сыном Божиим и нет формулы «во веки веков». 

В современном Миссале содержится примерно 100 Молитв над 
Дарами, и из них 60 не были представлены в Миссале 1570 г. Большая 
часть заимствована из древних сакраментариев, тогда как часть дру- 
гих представляет собой новые композиции из фрагментов этих сакра- 
ментариев, а оставшаяся часть или взята из патристической литера- 
туры или полностью составлена заново?. 


3.6.7 ПРИГОТОВЛЕНИЕ ДАРОВ В СЛУЖЕНИИ ЕВХАРИСТИЙ В ДРУГИХ 
ХРИСТИАНСКИХ ОБРЯДАХ 


А. Византийская Литургия 


В служении Евхаристии по византийскому обряду затрудните- 
льно говорить о Приготовлении Даров в обычном смысле слова, по- 
скольку оно состоялось за проскомидией (на жертвеннике [протезисе] 
в левой части алтаря за иконостасом) еще до момента, как община 
собралась на Литургию". Если за Римо-Западной Мессой после При- 
готовления Даров сразу начинается Евхаристическая молитва, то за 
византийской Евхаристией анафоре предшествуют еще различные 
молитвы и обряды, но их лишь с натяжкой можно обозначить как 
«Приготовление Даров». 


2 Ср.: Е. Е. Вир етап: А йшуіез Еаяеги апа Иеяети. ОхЮт4 1896, 1, 41. 

з Ср.: Негтапѕ 227 и сл. 

М О современном уставе весьма сложно построенной Проскомидии с риту- 
альным приготовлением частиц Хлеба и многочисленными знаменательными 
действиями ср.: КаШ5 18-39. Относительно истории происхождения Проско- 
мидии ср.: КисбагекК, Гіу 254-324. 


118 


ПРИГОТОВЛЕНИЕ ДАРОВ 


К ним относятся Молитвы верных, остаточные формы Всеоб- 
щей молитвы («прошений»), которая когда-то имела место перед 
отпустом (удалением) оглашенных?. Затем совершается «Великий 
Вход»: приготовленные Дары поднимаются с жертвенника и торже- 
ственно переносятся через храм и Царские Врата иконостаса на пре- 
стол. При этом хор поет «Херувимскую песнь», а ей предшествует дли- 
тельная Подготовительная молитва священника. После этого про- 
износятся еще одна ектения и молитва приношения свв. Даров, со- 
вершается целование мира и поется Символ веры. 


Б. Мозарабская Литургия 


Часть Литургии, посвященная приготовлению Даров, начина- 
ется с Засгі/їсінт'а, соответствующего Римскому О/егіогіит'у или 
амброзианскому Ойегепаа. Здесь в Миссале в явном виде упомина- 
ется имеющая место процессия верующих с Дарами к алтарю”. После 
тайной Молитвы священника над Дарами, каждения алтаря и совер- 
шаемого в молчании омовения рук священник и диакон направляются 
к седалищу, с которого священник, встав, говорит общине верующих 
«огайо адтопійопіз». Эта молитва должна сконцентрировать по- 
мышления общину на совместные нужды, так что в Мозарабском 
Миссале обнаруживается аналогия прошениям за Мессой Великой 
Пятницы?, 

После призыва к молитве «Огетиѕ» и аккламации общины «На- 
2105, Наріоѕ, Наріоѕ, Оотіпе Оеиз, Вех ащегле, ТіЫі Іацдез ей отаНаз>"* 
начинается чтение диптихов, выражающее единство всей Церкви”. 
Чтение диптхов прерывается молитвой-огаііо, называемой «Аа», 
которая соответствует Огайо зирег обіата Римской Мессы?. Чтение 
диптихов завершается молитвой «Рові Мотіпа». Затем говорится Пе- 
ременная молитва; произносится формула на перенесение и благосло- 


25 Ср. Касһагек, ГИигву 473 и сл. 

% Ср.: КаШ5 96-108; Кисһагек, Гиигру 477-484, 490-503. 

7 Ср. ІСМНМ 39. 

* «Молитва предостережения». — Прим. перев. 

2 Ср. ІСМНМ 43. 

7" «Свят, Свят, Свят, Господи Боже, Царю превечный, Тебе (подобают) хвалы 
и благодарения». -- Прим. перев. 

2 Ср. ІОМНМ 46-51. 

з Ср.: ІСМНМ 52-53. 
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вение общины, говоримая с распростертыми руками; после чего диа- 
кон призывает к целованию мира («бірпшп Расіѕ»), которое и совер- 
шается. Целование мира сопровождается пенем «Сапіиѕ аа Расет»*'. 


В. Амброзианская Литургия 


Евхаристическая Литургия начинается с целования мира, а за 
ним имеет место приготовление Даров. В Миссале приведена фор- 
мула благословения, преподаваемого священником верующим, кото- 
рые во время процессии с пожертвованиями подходят к алтарю, а 
именно: «Ті Бепейіса 11 бірпоге соп диезіо шо допо»”. Гимн «Сапіо 
аГоНегіогіо» сопровождает процессию с дарами. Молитвы Миланской 
Литургии на приготовление Даров могут быть заменены аналогичнь- 
ми молитвами Римской Мессы?. Приготовление Даров завершается 
молитвой «Өші допі»". Затем следует Никео-Царьградский Символ 
веры, но если за Мессой совершается обряд крещения, то он заменя- 
ется Апостольским Символом веры??. 


Литература 


7. Ваитрагіпег: Уот 5іпп дег СафенкоПеве. Іа: НІР 32 (1978) 97-104. 

7. Ваширапег: Се/4зрепде т Сопезаїєпзі? Іп: Ѕсмеїғегіѕсһе Кігсһепгейшпр, 153 
(1985) 209-211. 

К. Вегрег: Охе Мепайня «дфетеркоу їп дег ғдтізелеп Ійшуле. Міпзіег 1965 (1/ОЕ 41). 

В. Вегрег: Сарепбегейипе ипа СаВепдереі. Іп: ТВ. Мааѕ-Емега / К. Кісмег (Нрр.): 
Сетеілде іт Нетептабі, 264-271. 

В. Вегрег: Магигеїєтепіе ипа Іесіпізсһе Мінеі. Іп: В. Вегрег / К. Н. Віегііх и.а.: 
СойевФіепві дег Кігсһе. Напафбисії дег ІЛішріеууіззепесһай, Ва. 3: СезаК 4ез 
Сойезепв(ез. Керепзбигр 2. Ації. 1990, 249-288. 

Н. СареПе: Сһагйе еі оЙегіоіге: Тғауаих Ійигуїдиез П, 222-235. 

Г. Сотеї: Моцуеі ођегіоіге еї Вегакой. Іп: Опеѕііопѕ Ійигрідиеѕ 59 (1978) 97--111. 


У Ср. ІОМНМ 55-56, МНМ 69-71. 

" Дословно: «Тебя благославляем с этим даром Твоим». -- Прим. ред. 

3? Ср. МА 807-809, МА Ргіпісірі е Могте 47-48. Молитвы приготовления 
Даров Миланской Литургии весьма короткие: «О Райге сіетепііззіто, ассовії 
дчеѕіо рапе (уіпо), регсһе 4імепії И согро (ЇЇ запеце) 41 Сизю, шо Біріо». 

" «Ѕиі дот» — Его дары. — Прим. ред. 

33 Ср. МА Ргіпсірі е Могте 53, МА 810-812. 
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А. Нӣгаеіпр: Аднае еі уіпі Муяептит. Сеһеітпіз дег Екібзипя ипа Сеһеітпіз Фек 
Кисйе іт ӛріесе! дек тійеіайенііснен Аизіевипо 4ез зепизсшен Кеісһез (І./ОЕ 
57). Мішізіег 1973. 

А. Лек: ЗутройЁ ина віппдегесте Сезіайиня дек ЕисНагізгіє/віег, дагрёе ат 
Веізріє! дег Сабепвегейипя. Іп: 11 38 (1988) 231-248. 

Т.А. Лшрштапп: Піс Сеђеіе ги” СаБепфегейипв. Іп: 11 23 (1973) 186-203. 

У. Каҝа: Ге оғагіопі ѕиПе ореме де! ркоргіо Че] петро пе! пиоуо теззаїе. Іп: ЕТ, 
84 (1970) 299-322. 

Н. Кеіѓепбего: Йа5ег іт Мет? Регзрейпуеп гит зепизсшеп Кеісһ. Іп: Т. Мааѕ- 
Емегд / К. ЕасШег (Нрр.): Сетеіпіе іт Нептептані, 272-282. 
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ЕВХАРИСТИЧЕСКАЯ ВЫСОКАЯ МОЛИТВА 
(АНАФОРА) 


3.7.1 Понятие «Высокой молитвы» 


Центр, средоточие служения Евхаристии образует Евхаристичес- 
кая Высокая молитва (Носһрере?). 

Хотя понятие Высокой молитвы преимущественно употребляет- 
ся в связи со служением Евхаристии, всё же род «высоких молитв» 
не сводится к одной лишь Евхаристической молитве. Высокими мо- 
литвами считаются также: ЕхзиПеі в Пасхальную ночь, посвятитель- 
ные молитвы при рукоположениях, освящение воды для крещения или 
благословение вступающих в брак!. 

Существенным элементом Высокой молитвы является восхвале- 
ние Бога — реғакай?: человек восхваляет Бога за Его искупительные 
деяния; в них проявила себя вневременная (превосходящая конкрет- 
ные деяния) искупительная любовь Божия, ныне присутствующая — 
благодаря перечислению свершившихся искупительных деяний — в 
литургическом событии. Исходя из этого присутствия, человек, на- 
ходящийся в скорбях и тяжелых обстоятельствах, испрашивает себе 
новые спасительные деяния Божии. Но на первом месте всё же все- 
гда стоит восхваление, ибо оно составляет основу для вытекающего 
из него моления-просьбы. 

Восхваление и просьба образуют двоякую основную структуру 
Высокой молитвы — анамнезис и эпиклезис. Анамнезис — это 


| Ср.: М. В. Мега: Сефеїз/огтеп 4ег Ійитуіє. Іп: В. Вегрег / К.Н. Віегі(2. ц.а.: Соѓ- 
(езШепві дег Кігспе. Напарисі дег 1 ігигріеуіѕѕепѕсһай Ва. 3: без(а | 4ез Сойезаіеп5їіє5. 
Керепѕбигр 2. Аий. 1990, 116-120. 

2 Ср. противопоставление еврейской фегакай и элементов христианской фе- 
ғаКаһ за Евхаристической молитвой, о которых упоминает Иустин Философ: 
Кисһагек, Гігиғру 553 и сл. 
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восхваляющее воспоминание о Пасхальной тайне, обращенное вспять 
(даже вплоть до первого акта творения) и продолженное в будущее 
(даже вплоть до Второго пришествия Господня). Эпиклезис — это 
прошение о присутствии Христовом и испрашивание Его искупитель- 
ных деяний, равно как общности с Ним Его Церкви. 

В Высокой молитве община, посредством аккламаций, включа- 
ется в восхваление и прошения предстоятеля?. 

При этом следует помнить, что христианская бераха всегда на- 
правлена к Богу-Отцу и никогда не направлена прямо к самому Хри- 
сту. Хотя, вследствие антиарианской полемики, и стали особо под- 
черкивать Божественную природу Бога-Сына и Бога-Св. Духа, всё же 
в отмеченной орентации христанской берахи перемен не было. 

В Высокой молитве Церковь, посредством Христа (воспоминая 
в таинствах Его добровольную Жертву и Воскресение и сама входя 
в Его Жертву), возносит себя и с собой весь мир к Богу-Отцу. Этот 
аспект в церквах Востока настолько вышел на первый план, что там 
Евхаристическая Высокая молитва так и называется —«Анафорой»- 
возношением. 

Если на Востоке издавна известно много чинопоследований 
Анафоры, то в Западной Церкви вплоть до Литургической реформы 
употреблялся единственно Сапоп Котапиѕ («Римский Канон»). Лишь 
в ходе реформы появились другие Евхаристические Высокие мо- 
литвы. Рядом с ними возвышается — исправленный! — Римский Ка- 
нон, этот драгоценный памятник многовековой традиции. 

Именно в новых Высоких молитвах отчетливо проявилась стру- 
ктура Евхаристической Высокой молитвы, несмотря на сохранение 
в ней «римского духа» (для отличия от восточных чиноз Анафоры, в 
которых моление развертывается в воспоминание по возможности 
всех искупительных деяний Божиих). 


3.7.2 СТРУКТУРА ЕВХАРИСТИЧЕСКОЙ МОЛИТВЫ 
К основной структуре относятся элементы, составляющие суть 


Евхаристической Высокой молитвы и, кроме того, содержащиеся в 
других молитвословиях жанра «Высокой молитвы» (ср. АЕМ 55). 


з Ср.: Меуег, Еисһагізіс ЗАД и сл. 
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Если подойти к слову ргае/айо «предисловие, предварение» 
только на понятийном уровне, то Префация может быть понята как 
нечто предпосылаемое собственно Высокой молитве. Однако, сог- 
ласно позднелатинскому значению глагола ргає/аті, Префацию сле- 
дует понимать в смысле провозглашения-прокламации, громко произ- 
несенного моления «перед» адресатом. Действительно, и после того, 
как утвердился обычай говорить Высокую молитву тихо, Префацию 
продолжали произносить громко, и этим она отличалась от дальней- 
шего хода Высокой молитвы. 

На этом фоне появилась неправильная интерпретации Прафа- 
ции — в смысле предисловия к «собственно» Высокой молитве (якобы 
говоримой именно тихо)“. Но на самом деле Префация является ин- 
тегральной частью Высокой молитвы, и об этом свидетельствует уже 
тот факт, что в ней наиболее отчетливо выражено то, что составляет 
вообще суть Высокой молитвы, а именно — благодарение-евхаристия, 
великое благодарение Церкви с воспоминанием-анамнезисом великих 
деяний Божиих (ср. АЕМ 55а). 

Начиная с поздней античности на Западе? число префаций все 
возрастало: уже в древнейшем Римском сакраментарии (Геощапит”) 
насчитывается 267 префаций, большая часть которых назначалась на 
дни памяти святых мучеников. Юнгманн в этой связи говорит о «цен- 
тробежных силах», уводивших от центральной темы искупления по- 
средством Христа «к периферии». В другом сакраментарии (Наатіа- 


“Ср.: Г. Ваштрагпег: іе Ред/атопеп: ав ете Музіегіцт Сћғізіі іт 5ріеяе! авг уіеіеп 
Музегіеп, Іп: А. Неш? / Н. Кеппіпрз (Не5.): Стапаз арати5, 23-43. 26. О префациях 
вообще ср.: Р. Вгиуіапі: /еѕ риб/асез ди пиззе] готат. Іп: Га Маіѕоп Діец 22 (1966) 
111-133; А. Рита: 1/65 ргёѓасеѕ Фа поиуеаи тіѕѕе]. Іп: ЕІ, 85 (1971) 16-28. 

5 На Востоке Префация (или, лучше сказать, та часть Евхаристической Вы- 
сокой молитвы (анафоры|, которая ближе всего подходит к западной Пре- 
фации) осталась настолько интегральной составной частью анафоры, что ни- 
когда не было даже попыток ее замены. - 

" Теопіапит — «сакраментарий Льва», древнейшая из сохранившихся (в един- 
ственной рукописи начала УП в.) книга молитв за Мессой по Римскому чину. 
Ее составление неосновательно приписывается знаменитому Папе Льву І (или 
Великому; 440-461), но определенные молитвы всё же действительно могли 
быть составлены им. В своем большинстве литургический материал восходит 
к Уи УЇ вв. и является Римским, но он сведен воедино за пределами Рима. 
Самого Канона Мессы в сакраментарии нет. [Сгоѕѕ] — Прим. перев. 

9 Ср.: М$ П, 148. 
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пит’) это количество было сокращено до 14 префаций, а в эпоху Ка- 
ролингов оно уменьшилось и еще на 7 единиц. Декрет епископа Бур- 
харда Вормского (Вигсћағӣ уоп Й’оттз; 965-1025)” установил, что пре- 
фаций должно быть 11 (уже упомянутые 7 и еще 4: Кресту, Посту, 
Пресв. Троице и Деве Марии). Это число было подтверждено в Мис- 
сале Папы Пия У (1566-1572) и продержалось вплоть до литургичес- 
кой реформы П Ватиканского собора. И только лишь в ХХ появились 
новые префации". 

Литургическая реформа пошла по срединному пути между слиш- 
ком большим числом префаций (что могло привести к опасности пе- 
риферийного распыления) и тем минимумом, ниже которого уже бы- 
ло бы невозможно соответствовать справедливым пожеланиям раз- 
нообразия (особенно в префациях на родных языках верующих). 

Современный латинский Миссал насчитывает 82 префации, но 
их число варьируется в миссалах на народных языках. Поскольку в 
некоторых префациях есть обратная смысловая связь с евангельским 
фрагментом, прочитанном на Мессе, появился шанс «видеть в пре- 
фации переход от благовестия Слова к служению Евхаристии, причем 
именно на основе сакраментального перепрочтения-ге/ес!иге ветхо- 
заветной перикопы дня. Это позволяет еще теснее сочетать друг с дру- 
гом обе части Мессы»?. 

Вступительный диалог между предстоятелем и общиной имеет 
внушительный возраст. Возглас священника «СтаНаз аватиз5 ротіпо 


" Наагіапит — «сакраментарий Адриана», книга, посланная ок. 790 г. Папой 
Адрианом 1 (772-795) императору Карлу Великому в ответ на его просьбу. Вос- 
ходит к семейству сакраментариев, по традиции приписываемой Папе Гри- 
горию І (590-604), о чем недвусмысленно упомянуто в предисловии рукописи 
и в сопроводительном письме Папы Адриана. Оригинал не сохранился, но до 
нас дошла копия 811 или 812 г. Сакраментарий Адриана сыграл большую роль 
в унификации служения Мессы на Западе. |Сго55) — Прим. перев. 

" Бурхард, епископ Вормса (с 1000 г.), — один из наиболее влиятельных епи- 
скопов своего времени, составитель авторитетного собрания церковных ка- 
нонов (Десгепит). {[Сгоѕѕ] — Прим. перев. 

7В 1919 г. для Мессы за умерших и на праздник св. Иосифа, в 1925 г. на празд- 
ник Христа Царя и в 1928 г. на праздник Сердца Иисуса. О Префации Пресв. Тро- 
ицы на воскресные дни и на рядовые времена церковного года ср.: А. Неіпх: Трі- 
пйагізсне ипа бзієгіісне АѕреКіе т де” боптаввз/ғдттіркей дез Мшеайегх. Іп: А. М. 
АНеппай / Т. 5спліїкег / №. Нейт (Нрр.): Рег Ѕопмар. Апѕргисһ — УШИ Кей — без 
(ЕЅ Ваштрагіпег) М йггбиге, -Егіһошр 1986, 82-98. 

з Ср.: Рарзі Раш МІ іп дег Арозіоіїзсреп Копз бол «Міззаїє Вотапит», Касгупзкі 
1366. 

9 Вашпрагіпег, Діе Рға/айопеп 26. 
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Пео поѕіго» («Возблагодарим Господа Бога нашего») Римской Ли- 
тургии может быть прослежен вплоть до порядка совершения еврей- 
ского седера", а ответ «Рірпит еі шит есі» («Достойно это и пра- 
ведно») на седере же вьтражал согласие собравшихся с хвалением Бога, 
совершенным председательствующим. 

Точное происхождение призыва «Ѕигѕит сог4а» («Ввысь серд- 
ца») и отклика общины «Набети$ ад Ротіпит» («Возносим к Гос- 
поду») сокрыто в неизвестности, но уже Киприан Карфагенский счи- 
тал этот диалог существенным для любой христианской молитвы. 
Такова же точка зрения св. Августина". Ипполиту Римскому известен 
весьма похожий диалог за т.н. Мессой светов“ и за агапой, но он всё 
же удерживает призыв «Зигзшт согда» исключительно для служения 
Евхаристии". В своем ядре этот Вступительный диалог представлен 
во всех христианских литургиях 3. 

Восхваляющий фрагмент Префации относится к Богу-Отцу че- 
рез Христа, посредством Которого и во Св. Духе Бог-Отец соверша- 
ет спасение мира. Через воплотившегося Посредника земная община 
включается в небесную Литургию и подхватывает хвалебное пение 
небесных сил. 

В Византийской Церкви аналогичный мотив просвечивает в «Хе- 
рувимской песни», по смыслу которой земное собрание воспроизво- 
дит невидимое присутствие Небесной Литургии. Соответственно воз- 
носимая людьми хвала — это невидимая Литургия Неба, которую со- 
вершающая Литургию община делает видимой и слышимой на земле. 

Здесь же присутствует и мотив «Зигзшт согда». Действительно, 
в гимне содержится призыв очистить сердца от земных забот: «Мы, 


" Седер (буквально «порядок») — еврейская (преимущественно домашняя) 
ритуальная трапеза определенной структуры, совершаемая в первую ночь Пас- 
хи и посвященная воспоминанию Исхода из Египта. — Прим. перев. 

Ю Ср.: Ре дот. ог. 31 - СЗБІ, 3, 289. 

н Ср. Коеігег 118 и сл. 

" Мессой светов (ІАсьштев) называют чин освящений свечей и ночную процес- 
сию со свечами, которые совершаются 2 февраля на праздник Очищёния Девы 
Марии (Іп Римйсайопе В.М. Г). В сборнике [Молитва верных: 210] российских ка- 
толиков латинского обряда праздник поименован, в согласии с православной 
традицией, по другому основанию — как Сретение Господне. — Прим. перев. 

№ Ср.: ТгадАр 25, ей. Сеегіїпр5 276 и сл. 

Относительно византийской Литургии ср.: Ка11 122-124. Ср. по этому пово- 
ду и в связи с предшествующим призывом диакона к общине «стать добре, стать 
со страхом» и «святое возношение в мире приносити»: Киспагек, Гйитру 563-565. 
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херувимов таинственно изображая и животворящей Троице Трисвя- 
тую песнь воспевая, всякое ныне отложим попечение..." 


Б. Запсгиз («Свят, свят, свят Господь Бог Саваоф») 


Ѕапсіиѕ — это часть Высокой молитвы, принадлежащая общине 
(АЕМ 556)'5. Гимн восходит к видению пророка Исаии во время его 
призвания на служение (Ис 6, 3). «Свят, свят, свят» в иудейском си- 
нагогальном богослужении П в. составляло часть утренней молитвы, 
а в контексте Евхаристической Высокой молитвы гимн можно про- 
следить на Востоке начиная с конца ГУ в. В Литургию Запада, однако, 
он попал лишь в начале У в. 

Почти повсеместно осталось непереведенным именование Гос- 
пода Бога — Саваофом, что буквально означает «Господь сил (не- 
бесных)». Какие именно силы здесь имеются в виду (например, низло- 
женные языческие божки, демоны или же религиозно переосмыслен- 
ные созвездия), — об этом мнения расходятся, но ясно, что говорится 
о всемогуществе Ягве!. 

Столь же всеобъемлющей является Слава Божия, Карой Лайие"", 
и она через Христа, Главу творения, всё наполняет. 

Напротив, гимн Вепейісіиѕ «Благословен Грядущей» (в отличие 
от Ѕапсіиѕ) — это песнопение целиком и полностью христианского 
происхождения. Он был соединен с $апсіиѕ’ом в Галлии, что можно 
проследить по чину Римской Мессы УП в. На Востоке гимн появился 
на столетие позже. 

Мысль о том, что Слава Божия наполняет небо и землю, полу- 
чает свою христианскую конкретизацию: Слава Божия безраздельно 
наполняет тварную действительность только с воплощения Иисуса 
Христа. В актуально совершаемой Литургии это присутствие Славы 
даётся через явление Христово служащей Евхаристию общине. Та- 
кое — сиюминутное-презентное — понимание явления в мир Госпо- 


" По церковнославянской версии: «Иже херувимы тайно образующе, и Жи- 
вотворящей Троице Трисвятую Песнь припевающе, всякое ныне житейское 
отложим попечение». — Прим. перев. 

№ Ср. КаШ5 96. 

15 Ср.: Н. Еіѕіпр: Ге Ведешипе дез бапстиз. Іп: ТВ. Мааѕ-Емегі / К. Вісһќег (Нер.): 
Сетеіпіе іт Непептабі, 297-302. 

8 Ср.: Н. СтоВ,: статья «Неегѕсһагеп»: ГТАК 2.Ачӣ. ВА. У, 55; аиетапп, М$ П, 
168 и сл. 

"122 — евр. «великолепие», отсюда «почитание» Божие. — Прим. перев. 
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да (2дуепіиѕ отт) состоит в том, что община переносит себя в си- 
туацию триумфального Входа Господа в Иерусалим (Мф 21, 9). 

Вследствие музыкального богатства Запс!и;’а последующие 
строки Вепеаїстиз'а отделились от него и стали самостоятельным пес- 
нопением. В дореформенное время хор исполнял Вепейісінз после пре- 
существления Даров, а священник продолжал тихо читать Высокую 
молитву. Но сейчас весь «Ѕапсіиѕ», включая «Вепедйісін5», восстанов- 
лен как единое, цельное событие Мессы, и предписано наблюдать, 
чтобы эта ценная часть Высокой молитвы оставалась достоянием об- 
щины и не вытеснялась неподобающими песнопениями. 

Как первая часть 5апстиз'а (Ис 6, 3), так и Вепейісінз завер- 
шаются пением «Ноѕаппа іп ехсеівіз» («Осанна в вышних») (ср. Пс 118, 
25-26а). Арамейское слово осанна означает «спаси же!» В качестве 
почтительной аккламации оно представлено уже в новозаветном 
повествовании о Входе Иисуса Христа в Иерусалим, чем лишний раз 
подтверждается, что Кугіе, е/еіѕоп «Господи, помилуй!» — это отнюдь 
не призыв на помощь, а возглас почтительности. Действительно, по 
коммуникативному намерению Осанна! обозначает точно то же са- 
мое, что Господи, помилуй!. 


В. Роѕіѕапсіиѕ 


Ровізапсіив непосредственно присоединяется к 5апсіи”у и «по 
образцу восточных и не-римских западных Высоких молитв продол- 
жает анамнетическую часть». Один лишь Римский Канон (Первая Ев- 
харистическая молитва) начинается сразу с эпиклетической части". 


Г. Эпиклезис пресуществления свв. Даров 


Во ходе Эпиклезиса пресуществления Даров «Церковь испрашивает 
у Бога благодати, чтобы были освящены приготовленные людьми Дары, 
т.е. чтобы они стали Телом и Кровью Христа». Ему соответствует При- 
частный зпиклезис, за которым испрашивают, чтобы «непорочная Жерта 
послужила спасению принявших ее за причащением» (АЕМ 55°)". 


7 Меуег, КисНагізііе 346. 

Із Ср.: В. Кіеіпреуег: Аніке! 55 дек АПретеіпеп Етуиййгиия т аав Еӛтізсһе Меррисі 
2и Апатпеве ипа ЕріМезе деѕ ЕисћағіѕііереБеієѕ. Іп: А. Неіп2 / Н. Кеппіпрѕ (Нре.): 
Сгапаз аратиѕ, 167-181; В. Тай: Ғғот [0805 іо Брігії: Оп ше Еағіу Нізіоғу оў те 
Ерісјеѕіѕ. Іп: А. Неіп2 / Н. Кепліпоз (Нер.): СгаНаз арати5, 489-502. 
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«Под эпиклезисом понимают любое призывание Бога на какое- 
либо лицо или предмет, которые освящаются. Подобный род молит- 
вословия прежде всего осуществляется путем торжественного возгла- 
шения Имени Божия. В этом общем смысле Евхаристическая молитва 
и есть эпиклезис над хлебом и вином»”. 

В основе эпиклезиса лежит твердая вера, что каждое искупитель- 
ное деяние Божие должно быть испрошено. С точки зрения домостро- 
ительства спасения Пресв. Троицы, Св. Дух приносит и восполняет 
Божественную благодать, и по этой причине именно Его призывают 
в эпиклезис Евхаристической молитвы (равно как и в эпиклетичес- 
ких элементах чинопоследований других таинств). 

Эпиклезис обряда причащения, когда испрашивается возмож- 
ность достойно причаститься Тела и Крови Христа, древнее эпикле- 
зиса пресуществления свв. Даров'?. Богословы, по размышлении, со- 
гласились с тем, что нужен самостоятельный эпиклезис пресуществ- 
ления. Действительно, пресуществление земных плодов в Тело и Кровь 
Христа настолько очевидно выведено из-под контроля человека, что 
для него необходимо испросить содействие Божия. 

Чин эпиклезиса освящения Даров, который и до сих пор принят 
в Литургиях Востока, со всей ясностью впервые засвидетельствован 
Кириллом Иерусалимским (ок. 315-286) в его «Тайноводственньх 
(Мистагогических) беседах». У Бога-Отца испрашивают, чтобь Он 
ниспослал Святого Духа на хлеб и вино, чтобы Он претворил хлеб в 
Тело и вино в Кровь Иисуса Христа". 

С точки зрения Византийской Церкви, спасительная действен- 
ность не только Евхаристии, но и всех таинств-сакраментов, да и 
таинствоподобных обрядов-сакраменталий, зависит от эпиклетичес- 
кого призвания Св. Духа”. Правда, существуют восточные традиции, 
в которых известен эпиклезис освящения Даров перед Установитель- 
ными словами и причастный эпиклезис после анамнезиса-поминания, 
но как раз помещение эпиклезиса освящения Даров после Установи- 
тельных слов вызвало на Ферраро-Флорентийском соборе 1439 г. 
спор по вопросу, чем вызывается пресуществление — Эпиклетической 
молитвой или Установительными словами”. 


9 М. РгоБві: Да; ете Носћређе! ипа іе уегустедепеп Теме. Іп: ТЬ. Маав-Еугега / 
К. Кісһеег (Нвв.): Сетеіпае іт Непептані, 283-296. 291. 

> Так уже у Ипполита; см.: ТгадАр 4, ей. беегіїпр5 226 и сл. 

З Муз. Каї. 5,7 — ей. б. Кӧуекатр, Егеібшр - Вазеї – Меп и. а. 1992 (ЕС7). 150-152. 

2? Ср.: Ноі 222-265; Ттетреїіаз 24-30, 80, 141. 

з Ср. М. Көп ег: Спадепашеїеп. Ѕутеоп уоп Треззаїопікі (ў 1429) а15 Веізріє! 
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В западной традиции воззрение на /оғта 5астатепй может при- 
вести к ошибочному признанию, что Установительные слова, даже 
будучи изолированными, якобы обладают ценностью пресуществля- 
ющей автоматической формулы. В подтверждение сказанного со- 
шлёмся на то, что в миссалах они набираются крупными или жирны- 
ми литерами. Если это так, то, следовательно, так или иначе отрица- 
ется «пресуществляющее действие» других частей Евхаристической 
молитвы. 

Споры относительно формы Евхаристии лишь тогда получат раз- 
решение, когда будет признано пресуществляющее действие всей Ев- 
харистической молитвы. Действительно, ей целокупно присущ эпикле- 
тический характер и Установительные слова входят в нее. 


Д. Установительные слова 


Установительные слова по указанной выше причине не суть са- 
модостаточная формула пресуществления Даров, а всего лишь цент- 
ральное звено Евхаристической молитвы. Евхаристическая молитва 
как молитва о пресуществлении образует единство, но в нем «Слова 
Господа играют решающую, всеопределяющую роль». 

Рассматриваємую сейчас часть Евхаристии называют еще По- 
вествованием об установлении Евхаристии (ЕіпѕеігипрэђБегісћі). 
Наименование «повествование» может ввести в заблуждение, потому 
что важен не сам рассказ о факте, имевшем место в прошлом, а анам- 
нетическое воспроизведение «здесь и сейчас» основания Таинства 
Евхаристии, о котором говорится в «повествовании». 

Здесь особенно заметна включенность «повествования» о Тай- 
ной вечере во всеобщую совокупность Высокой молитвы как Евха- 
ристии, как великого Восваления, призванного вызвать в анамнети- 
ческое присутствие искупительные деяния Божии. К этим деяниям 
принадлежит также и установление Христом таинства Евхаристии, 
совершившееся вечером накануне Его страданий. 

Вот это событие и воспроизводнтся в служащей Мессу общине 
«здесь и сейчас», и как тогда, так и ныне Господь снова берет в руки 
хлеб и вино и претворяет их в Свое Тело и в Свою Кровь. | 


г Фе ЕіпПабпаһтпе дез Раіатіѕтиѕ аи фе огіподохе Ѕакгатепіепіћеоіоріе ипі 
Шішгік. Тгіег 1989 (ТТІ 47), 350-356, 369-375. 

2 В. Мешпһенвег: Пав Еисһагізйізсһе НосПрефеї аіз Копзекғайопвререі. Іп: А. Неіп2 
/Н. Ееппіпез (Нвр.): Стайаѕ аратив, 315-326. 321 (со ссылкой на: АЕМ 54). 
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Сопровождающие действия при произнесении Установительных 
слов представляют собой, с одной стороны, сценическое воспроизве- 
дение совершившегося за Тайной вечерей. Оно наглядно отражает си- 
юминутное анамнетическое присутствие давних событий. С другой 
стороны, сопровождающие действия — это свидетельство о евхарис- 
тическом благочестии молящихся, для чего Гостию (Святую Жертву) 
священник возносит над алтарем”. 

Возношение Гостии закрепилось в ХПІ в., а возношение Чаши, 
напротив, входило в литургическую практику медленно и неуверенно: 
оно окончательно утвердилось, наравне с возношением Гостии, лишь 
в Миссале 1570 г. 

Плодом литургического обновления является анамнетическая 
аккламация общины“. Небиблейская вставка «туѕіегішт Пдеїі»"", го- 
воримая священником перед аккламацией, — это два слова, взятые 
из Установительных слов над Чашей"" и ставшие ключевым выраже- 
нием для аккламации общины. Участие народа известно также и на 
Востоке: народ повторяет «аминь» после Установительных слов сна- 
чала над Хлебом, затем над Вином. 

После «тузіегішт Яде!» продолжается анамнетическая молитва, 
обращенная к самому Христу! Опираясь преимущественно на вос- 
точную традицию, Фишер (Рзсйег) выступает за «свободу призывать 
Христа посредине молитвы, обращенной к Богу-Отцу». Анамнетичес- 
кая аккламация должна, однако, не односторонне соотноситься со ста- 
тичным реальным присутствием, а с динамичным, сейчас и ныне совер- 
шающим искупление”. 


25 Ср. Р Вгоме: Фіе Ееуайоп т 4ег Меѕѕе. Іп: Лл 9 (1929) 20-66. Относительно 
послесоборной точки зрения ср.: А. Неіпх: Зсптиєгрипітуегіаяєгипя т дек МеВ)дт- 
тірКей: Гоп дек Ейеуайопв- гиг Коттипіоп/удттіуя Кей: Іп: НР 36 (1982) 69-79. 

* Аккламация может иметь два вида: «Смерть Твою возвещаем...» или «Христос 
умер. Христос воскрес. Христос придет». См. [Святая Месса: 22]. — Прим. перев. 

“Тайна веры. В русской версии Св. Мессы — «Велика тайна нашей веры». — 
Прим. перев. 

“” В дореформенном Миссале Установительные слова над Чашей имели сле- 
дующий вид: Ніс езі епіт Сайх бапвиіпіз теі, поуі е! аегегпі іезіатенії: тузіегіцт 
Лагі: ди? рт уобіз еі рго тийіз еіјипаеіиғ т гетіззіопет рессаїогит. Подчеркнутые 
два слова в современном Миссале изъяты. — Прим. перев. 

% Ср.: А. Неіпг; Апатпейзсйе СететаеаМатайопен іт Носһвевеі. Іп: А. Неіп?. 
/Н. Кеппіпеѕ (Нрр.): Стайаѕ арати5, 129-147. 143. 
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Е. Анамнезис-поминание 


В анамнезисе исполняется заповедь Христова творить воспоми- 
нание о Нем, особенно о Его страданиях, Воскресении и Вознесении 
на небеса (АЕМ 55е). «Анамнезис» — существенно больше субъек- 
тивного воспоминания человека о прошлом; благодаря ей искупите- 
льные деяния Христа, не взирая на расстояния во времени и простран- 
стве, таинственно присутствуют здесь и сейчас. В свете сказанного 
Марсили (Матзіїї)? вправе сослаться на мистериальное богословие 
Казеля (Сазе/): когда совершается анамнезис искупительных деяний, 
они реально вступают в нашу среду. 

Иисус Христос, в историческом времени Распятьй, Погребен- 
ный, Воскресший и Восшедший на небеса, живет во вневременной 
любви Триединого Бога. А тем, которые собраны во Имя Его, Он дал 
обетование Своего присутствия во всякое время, когда бы они ни 
собрались вместе. 

Будучи над временем и присутствуя во времени, Христос пре- 
бывает в нашей среде как По-любви-принесший-Себя-в-Жертву, как 
Преодолевший смерть и Вознесший Свою человеческую природу во 
Славу Божию. В анамнетическом перечислении искупительных тайн 
совершающая Евхаристию община реализует невидимую действи- 
тельность: любовь Христова, приведшая Его на крест, низведшая во 
гроб и возведшая к жизни в воскресении, — это реальность здесь и 
сейчас, та самая, которая, будучи уникальным событием, совершив- 
шимся в Иерусалиме, имела место в историчности сего мира. В этой 
любви события прошлого современны и сейчас, и они присутствуют 
в тех лицах, которые творят воспоминание? . 

Поскольку искупительные деяния Христа, обобщенные в поня- 
тии «Жертвы на кресте», анамнетически присутствуют в среде общи- 
ны, она оказывается в состоянии присоединиться к жертвенному по- 
рыву Христа ко Отцу и войти в Его Жертву. Вот почему за анамне- 
зисом следует Молитва о принятии Жертвы. 


7 Ср.: 5. Магѕін: Метогіаїе-Апатпезі пейа Ргерһіеға еисагізііса. Іп: Моійіає 9 
(1973) 225-227. 226. 

Ср. разделы, в которых говорится о «воспоминании, культовом воспоми- 
нании» у О. Казеля (О. Сазеї): Раз сйгіз іспе Орјгғтузіеғіит. 2иғ Моғрћоіоріе ипа 
Тһеоіовіе дез еисһагізгізсһеп Носһређеіеѕ. Нгзв. у. У. \Матась. бга2 - Міеп - Кош 
1968, особенно 496-498. 
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Ж. Молитва о принятии Жертвы 


Неблагодатное богословие Евхаристической Жертвы, сложив- 
шееся в период высокого средневековья, привело к (отчасти спра- 
ведливому) радикальному отвержению жертвенного характера Мессы 
со стороны Реформации. 

Жертва за Мессой не означает, что Церковь, как бы в роли 
креста Господня, вновь и вновь возносит Богу-Отцу за каждой Мес- 
сой Его Сына и тем самым обретает себе благодать и искупление. 
Тогда мы перестали бы признавать за крестной смертью Христа ее 
уникальное значение на все времена. 

По этой причине Молитва о принятии Жертвы стоит в тесней- 
шей связи с анамнезисом; они обе находятся по знаком «втаНаз ара- 
туз» («Возблагодарим»“) — тех слов, с которых Высокая молитва 
начинается и становится великим Благодарением. В благодарении 
(подобно вознесению Тела и Крови Христа во время Заключитель- 
ного славословия) Церковь возносит Богу-Отцу всё полученное в дар 
от Него Самого — Единородного Сына и Его благодеяния. Через 
Него (как своего Главу и Посредника) Церковь, мистическое Тело 
Христово, приобщена и Богу-Отцу. 

Кратчайшим образом всё это выражено в Византийской Литур- 
гии: «Твоя от Твоих, Тебе приносяще»”. Церковь вступает в жерт- 
венный порыв Иисуса Христа, возвысивший человеческую природу 
до славы Бога-Отца. Церковь приносит пред Лице Бога-Отца уника- 
льную Крестную Жертву Христа, которая ныне актуально присут- 
ствует в служении Евхаристии, и тем самым Церковь, чрез своего 
Главу, достигает «еще более глубокого единства с Богом-Отцом и 
между своими членами», чтобы «Бог был всё и во всем» (АЕМ 550). 


3. Эпиклезис Обряда причащения 


Эпиклезис Обряда причащения — это призывание Св. Духа на 
собравшуюся общину, дабы приготовить ее к достойному причаще- 
нию. Ее члены должны быть едины во Св. Духе и тем самым плодо- 


" Полный текст: «Возблагодарим Господа Бога нашего». 

2 Ср.: КаШ$ 130Ғи слл.; В. Касгупзкі: Раз Ор/ег Сигізіі ипа діе Пагӛгіприле дег 
Кіусһе. АптекКипвеп гиг апзебЙсйен Иепуогтепйей ипзегег Носйвефеяеме. Іп: А. Несіп 
/Н. Кеппіпрѕ (Нрр.): бгайав аратиз, 149-166. 157-159. 
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творно участвовать в евхаристических Дарах. Эта часть Высокой мо- 
литвы посвящена тем, кто присутствует за служением, но совершаемые 
литании-интерцессии расширяют рамки собравшейся общины. 


И. Литании-интерцессии® 


Литании-интерцессии представляют собой следствие вступления 
мистического Тела (т.е. Церкви) в Жертву Иисуса Христа, хотя они, как 
моления после похвалы и благодарения, и образуют вторичный элемент. 

В ходатайствах за отдельных членов выражается единство ми- 
стического Тела, ибо посредством своего Главы, Иисуса Христа, слу- 
жащая община совокуплена с Небесной Церковью, с теми живущи- 
ми, которые почему-либо не пришли к Мессе сегодня, и с умершими 
(АЕМ 55р)". 

По этой причине литании не представляют собой удвоения про- 
шений, а являются выражением общности тех, кто сейчас совершил 
великую молитву хвалы, с другими членами мистического Тела. 

Это касается особенно перечисления имен святых, хотя уже Ав- 
густин называл «неправомочными» намерения совершать молитвы за 
них. И тем не менее византийские богословы утверждают, что также 
и для святых на небе, благодаря выражению со-общности нас с ними, 
бывает духовная польза?. 

Выражению церковного единства служит также упоминание за 
Высокой молитвой имени Папы, местного епископа и «всех еписко- 
пов», Всеобъемлющая Евхаристия, которую Церковь служит на про- 
тяжении веков и будет служить до Второго пришествия Господа, не 
умещается в узкие пределы местной общины. 

Если, согласно александрийским обрядам, литании произноси- 
лись до Установительных слов, то, согласно антиохийской практике, 


з Ср.: В. КаступвКі: Піс Ітеггеззіопеп іт Носйвефе!. Іп: ТЬ. Мааѕ-Емегі / К. Кісһ- 
{ег (Нрв.): бетештае іт НетептаЫ, 303-313. 

З Ср.: В. КІеіпћеуег: Нейвепредасит т дек Еисһагізпе/еіек Іп: ТЬ. Мааз-Емегі 
/К.Кісімег (Нрр.): бетеіпде іт Нетептаћі, 150-159. 

32 Ср.: М. Кипліег: 1азБезопдеге Біг ипзеге аШеііре Негтіп. Оег Ахіоп-еѕѓіп-Нутпиѕ 
а15 2мвапЕ гит Уегзійпдпіс 4е5 ркоз/егеіп йурег іт Неійрепредйсьшіз дег Бугап- 
8пізсһеп Сһгуѕоѕќіотоѕ-Апарћһога. Іп: А. Нет? / Н. Кепліпрз (Нор.): СгаНаз аратиз, 
227-240. 228—237. 

33 ТЬ. Мааѕ-Емегі: Мотіпагі дефепі. Хик Меппипу дез Рарз!ез, 4е; Оғізбізсһо8 ипа 
аеѕ КоПеріитѕ дег Візсһо/е т Еисһагізіізсһеп Носпребеї. Іп: А. Неіп? / Н. Кеппіпрѕ 
(Нвв.): СгаНаз аратиѕ, 269-281. 
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они произносятся после них, точно так же как и в чине новой Римс- 
кой Высокой молитвы. 

В Римском Каноне литании разделены на поминовение церков- 
ной иерархии и на поминовение живых; они помещены перед Уста- 
новительными словами. Поминовение мертвых совершается после 
них; это всё еще свидетельствует о различии в традициях литаний на 
Востоке и Западе. 

На Западе перечисление живых превалировало, причем начало 
традиции восходит еще к называнию своих имен верующими при при- 
несении пожертвований. Хотя сначала называние имен относилось ко 
времени приготовления Даров, уже при Папе Иннокентии І (401-417) 
оно было введено в Евхаристическую молитву. 

Поминание мертвых первоначально совершалось только во вре- 
мя заупокойной Мессы, а не за общественным богослужением, причем 
в эпоху Каролингов поминание мертвых по воскресным дням было 
даже запрещено. Что касается Востока, то уже Кирилл Иерусалимс- 
кий и Иоанн Златоуст свидетельствуют, что после Установительных 
слов совершалось поминовение мертвых, и они объясняли его место 
именно здесь тем, что окличка почивших в присутствии «страшной 
Христовой Жертвы» для них особенно целительна. 

Также и в формуляре Литургии египетского епископа 
Серапиона Тмуисского (5Зегаріоп у. Тлтиіѕ)' поминание мертвых по- 
мещено после Установительных слов, но затем, в согласии с алексан- 
дрийской традицией, оно было перемещено перед ними. Согласно 
Юнгманну, тесные связи между Римом и Александрией привели к 
включению поминания усопших вне воскресной Мессы также и в Ри- 
ме, но оно здесь осталось на своем прежнем месте”. 


К. Заключительное славословие 


Заключительное славословие «выражает хвалебное прославле- 
ние Божие и подтверждается аккламацией общины, на чем и завер- 
шается» (АЕМ 551). Оно представляет собой уместный заключите- 


* Серапион, епископ г. Тмуиса {в дельте Нила] (4 после 360 г.), друг Афанасия 
Великого, непреклоного обличителя арианства, и сопутник Антония Великого, 
зачинателя египетского монашества. Известный под его именем сакраментарий 
(служебник), скорее всего, представляет собой всего лишь его компиляцию. 
[Сгоѕѕ] — Прим. перев. 

34 Ср.: М$ П,299Ғи сл. 
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льный аккорд в конце Евхаристической молитвы, которая, как хва- 
ление, вообще имеет доксологический характер. В отличие от вос- 
точных литургий, в которых удержались рефлексы антиарианской 
полемики (что сказалось в постоянном восхвалении за Литургией 
Нераздельной Троицы), за Римской Литургией сохранилось более 
древнее славословие, окрашенное домостроительством спасения, воз- 
носимое Богу-Отцу через Сына во Св. Духе. При этом, согласно Юнг- 
манну, в восхвалении «домостроительной Троицы» звучит также и 
значение Церкви: «Бог-Отец, Христос, Церковь, и именно Церковь 
как Тело, душу которому подаёт и удерживает Св. Дух». 


3.7.3 ЧЕТЫРЕ ЕвхАРИСТИЧЕСКИЕ МОЛИТВЫ РИМСКОГО МИССАЛА 1970 г. 
А. Сапоп Котапиѕ (Римский канон) 


Возникновение Римского канона приходится на время перехода 
Римской Литургии с греческого языка на латынь при Папе Дамасе 1 
(366-384). Происходящих из Рима свидетельств об этом Каноне не со- 
хранилось, но Амвросий Медиоланский (339-379) в своем сочинении 
«Бе Ѕасгатепііѕ» приводит из него наиболее существенные тексты. 

После примерно двухвекового развития, к началу УП в. Римс- 
кий канон приобрел свою современную форму. 

От структуры Евхаристической молитвы, как о ней сообщает Ип- 
полит Римский или которая сохранилась в восточных анафорах, Рим- 
ский канон отличается тем, что порядок Большой, восхваляющей 
величие Божие, молитвы был оставлен в пользу комплекса молит- 
венных фрагментов, переплетенных друг с другом; они зеркально 
расположены по обе стороны анамнетического ядра, состоящего из 
Повествования об установлении Евхаристии («Ош ргійіе»") и Анам- 
незиса («пае еі петогев»”). 


3 7, А Лшотапп: Се Рохоіоғіе ат 5сШиВ дек Носйвебее. Іп: ТВ. Мааз-Емуега / 
К.Кісімег (Нер.)- Сетеіпде іт НетептаЫ, 314-322. 321. Ср. также: А. Мосепі: Ге 
ГРохоіоріеѕ 4е; Ргіе2гез Енсһагізідиев. Іп: А. Нешг / Н. Кеппіпрѕ (Нер.), Отайав 
аратиѕ, 343-353. 

* В русской версии 1979 г. [Чин Мессы: 39-40), которая ближе к латинскому 
тексту, читается: «Который, накануне Своих страданий, взял хлеб ...». — Прим. 
перев. 

"Мин Мессы: 41]: «Поэтому и мы, Господи (...) вспоминая (...) ». — Прим. 
перев. 
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Близко к этому ядру стоят Молитвы о принятии Жертвы, свя- 
занные с эпиклезами. До пресуществления Даров — это «Напс ірі- 
іше с зпиклезисом пресуществления, в которой Св. Дух с отчётли- 
востью не назван («Опат о МаНопет»)”Я. После пресуществления — 
это «Ѕирга ацае»" с причастным эпиклезисом («Ѕирріісеѕ їе гораппив» 4); 
Ангел стоит на страже единства земной и небесной Литургии. 

Второй оболочкой вокруг ядра являются литании-интерцессии 
в широком смысле: перед пресуществлением — это упоминание о цер- 
ковной иерархии («іп ргітіє»'її), о живых («Метепіо, ОРотіпе»“® ) и 
выражение общности со святыми на небесах («Соттиптсатез»“”); по- 
сле пресуществления — совершается поминовение усопших («Ме- 
тепіо ейагт»"?) и следует еще один список святых («Мо $ диоцие» 9), 

Оба списка святых имеют внутренний порядок*. 

В «Соттитсащез» после Богородицы и св. Йосифа (имя по- 
следнего включил в Римский канон папа Иоанн ХХШ [1958-1963]) 
упоминаются апостолы, затем первые Папы (Лин [67-76], Клет, или 
Анаклит [76-88], Климент [88-97], Ксист (Сикст)” [115-125], Корнелий 
1251-2531), затем мученики в иерархическом порядке: почитаемый в 
Риме священномученик Киприан Карфагенский, диакон Лаврентий, 
священномученик Хрисогон Аквилейский, два мученика-миряни- 
на времени Юлиана Отступника (придворные чиновники Иоанн и 
Павел), а также два милостивых врача с Востока (Косма и Дамиан), 


“Ч В новой версии Римского канона эта молитва сокращена. Полную версию 
(Напс іріше обіайопет зегуішіз поѕіғае...) см. [ЗсВоц: 403-404). — Прим. перев. 

4% В новой версии Римского канона эпиклеза сокращена. Полную версию см. 
(5спок: 403-404). — Прим. перев. 

4% В русской версии 1979 г. [Чин Мессы: 42], которая ближе к латинскому 
тексту. читается: «Благоволи воззреть на эти приношения ...» — Прим. перев. 

14 «Смиренно молим Тебя, Боже Всемогущий...» [Святая Месса: 23]. — Прим. 
перев. 

"Я «Мы приносим ее Тебе прежде всего за святую Твою вселенскую Цер- 
ковь...» [Святая Месса: 20). — Прим. перев. 

179 «Помяни, Господи, чад Твоих ...» [Святая Месса: 20]. — Прим. перев. 

"7 В русской версии 1979 г. [Чин Мессы: 38], которая ближе к латинскому 
тексту, читается: «Пребывая в общении и ублажая память...» — Прим. перев. 

"8 «Помяни также, Господи, в мире усопших чад Твоих...» [Чин Мессы: 42]. — 
Прим. перев. 

"9 «И нам, грешным рабам Твоим ...» [Чин Мессы: 24). — Прим. перев. 

3% Ср.: Е. Нозр: Ріє НейЙіреп іт Сапоп Міззає. Ота? 1926; У. 1.. Кеппеду: Тһе баіпіз 
о/те Сапоп о йе Маѕѕ. Кот 1938. 

" Иначе — Папа Сикст Г. — Прим. перев. 
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так что в итоге за двенадцатью апостолами следуют двенадцать дру- 
ГИХ СВЯТЫХ. 

В список «Мо $ диодие» попали: Предтеча и Креститель Иоанн, 
первомученик Стефан, апостолы Матфей и Варнава (как дополнение 
списка «Соттипкапез»), а также еще одиннадцать других, особенно 
почитаемых в Риме мучеников. Здесь имеется и внутренний порядок: 
за Иоанном Крестителем следуют семь мужчин и семь женщин, опять- 
таки в иерархическом порядке”. 

Третьей оболочкой служат: в начале Молитва о принятии Даров 
(«Те ірішт»”), которой зеркально соответствует «Рег амет Паєс от- 
піа»", молитва-благословение Гостии и Чаши. 

Самую внешнюю оболочку образуют Префация и Заключитель- 
ное славословие. 

Хотя Римский канон и обладает почтенным возрастом и отлича- 
ется искусным чином, всё же Эммингхаус (Еттіпрһаиз)" не скрыва- 
ет и его слабых мест: в нем недостаточно хвалений, а литаний-интер- 
цессий, напротив, слишком много; имена в списках святых уже ничего 
не говорят современному человеку; нет однозначности в эпиклетичес- 
ких элементах; отсутствует эсхатологическое измерение. Необходимая 
реформа кое-что из этого уже исправила, но «то обстоятельство, что 
Римский канон не был переработан еще радикальнее и осталось не 
слишком убедительное следование отдельных молитв, привело к то- 
му, что он имеет призрачное существование и используется редко»?. 


Б. Вторая Евхаристическая молитва 


Четыре элемента Второй Евхаристической молитвы восходят к 
материалу, который дошел до нас в «Тгадійо Арозіоіїса» Ипполита 
Римского“. Многое из него передано дословно, другое прибавлено 
(например, у Ипполита нет Запстиз'а), а третье поставлено в ином по- 
рядке. Префация Второй Евхаристической молитвы — переменная, 


э Ср. лшатапп М6 П, 217-221, 316-319. 

* «Тебя, всемилостивый Отче ...» [Святая Месса: 20]. — Прим. перев. 

«Через Которого Ты, Боже...» [Святая Месса: 24). — Прим. перев. 

3 Ср.: Тоһ. Н. Епипіпріайз: Ге Меззе. Мезеп, Семай, ЮЙлив. Оигсһреѕећеп шкі 
йБегагбеїгеї уоп ТВ. Мааз-Е\мега. КЛозетеинбигр 5. Ай. 1992, 259-262. 

9 Меуег, Еисһагізйіе 349. 

4 ТгадАр. 4 — ей. Сеєгіїпо5 222-227. 


138 


ЕВХАРИСТИЧЕСКАЯ ВЫСОКАЯ МОЛИТВА (АНАФОРА) 


хотя вследствие этого страдает молитвенная линия текста, сохранив- 
шегося у Ипполита. 


В. Третья Евхаристическая молитва 


Будучи переработкой концепции, предложенной итальянским 
литургистом Чиприано Вагаджини (Сіргіапо Гававят), Третья Ев- 
харистическая молитва является продуктом нашего века. Она по сво- 
ей структуре и содержанию опирается на Сапоп Котапиз, но в этом 
новом тексте структура Высокой молитвы выражена намного яснее. 
Согласно Эммингхаузу, «можно сказать, что старый Канон был пере- 
строен по новым структурным законам и обогащен многими форму- 
лировками, заимствованными из других литургических источников»". 
В Третьей Евхаристической молитве нет собственной Префации. 


Г. Четвертая Евхаристическая молитва 


Четвертая Евхаристическая молитва напоминает анафоры вос- 
точных Церквей и покоится на антиохийской традиции (как она вы- 
ражена в «Апостольских постановлениях»). Согласно преданию вос- 
точных Церквей, Четвертая Евхаристическая молитва не сосредото- 
чена на каком-то одном аспекте искупительного события, но упо- 
минает о нем во всей его полноте, начиная с акта творения и вплоть 
до эсхатологического завершения. Подобно тому как Христос — это 
средоточие истории и Пасха — это вершина домостроительства спа- 
сения, так и в центре Четвертой молитвы стоит Повествование об ус- 
тановлении Евхаристии и Анамнеза. Традиции восточный Церквей 
отвечает также, что в Четвертой молитве не допускается взаимоза- 
мена префаций; описание домостроительства спасения начинается с 
Префации и без перерыва переходит в Запсіиз общины. 


3.7.4 ДРУГИЕ ЕВХАРИСТИЧЕСКИЕ МОЛИТВЫ 


Другие Евхаристические молитвы возникли за годы, протекшие 
после Второго Ватиканского Собора. В 1974 г. были обнародованы 


“ Еттіпрһанв, Ріе Меззе 267. 
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три Евхаристических молитвы для Детской Мессы. В связи с прове- 
дением Святого года в 1975 г. в том же году появились две Евхаристи- 
ческих молитвы, имевшие темой «примирение». Ещев 1970 г. в каче- 
стве первой дополнительной Евхаристической молитвы на террито- 
рии распространения немецкого языка была предложена Месса для 
неслышащих®. Опять-таки в 1974 г. по случаю Швейцарского Синода 
была сочинена Евхаристическая молитва, которую приняли во мно- 
гих странах; только в 1991 г. она на латыни (немецкая версия появи- 
лась в 1993 г.) получила апробацию в Риме в качестве «Евхаристичес- 
кой молитвы на Мессах по особым поводам». В ней имеются четыре 
различных префации, и с ними по содержанию согласованы литании- 
интерцессии. 

Наряду с официальными Евхаристическими молитвами, появи- 
лись, особенно в Нидерландах, с начала 60-х гг. многие неофициаль- 
ные Евхаристические молитвы, но они не допущены к употреблению 
за Литургией. В окружном послании Конгрегации по богослужению 
от 27 апреля 1973 г. за епископскими конференциями не признаётся 
права разрабатывать для своих языковых территорий новые Евхари- 
стические молитвы, но им предоставлена возможность апробировать 
и утверждать новые префации и вставные тексты“. 

Проблемы, которые возникают вокруг всего этого (особенно 
согласно Церковному праву от 1983 г.) для задач инкультурации Ли- 
тургии (приспособления для нужд различных культурных кругов) и 
которые, естественно, оказывают свое влияние на Евхаристическую 
молитву“, рассмотрены Берчем (Вегізсі))?. 


З Ср. І. РаШ: Раз егме Уегздйпипазросйвефе!. Іп: А. Нешг / Н. Кеппіпр (Нер. 
ОгаНаз авашиз, 355-368; Н. Кеппіпрѕ: юпуйосйвефве! Уегздһпипе П. 11: А. Неіпх / 
Н. Кеппіпрѕ (Нав.): ОгаНаз аратиз, 407-426; К. КісМег: Ра; Носпрефеї т МеЙ/сіегп 
ти Кіпаєтп. Іп: А. Неіп2 / Н. Кеппіпоѕ (Нор.): Сгана$ арап, 427-437. 

З Ср.: Касгупекі 1, 3037-3055, подтверждено посредством «ЇпаеѕіітаЫіе Попшп» 
№ 5 от 3. 4.1980, Кас?упвКі П, 3966. 

4 Ср. М. Ргобзі: Ейсһагізізсһе Носйвефее г іе аиѕіғаЇіѕсһеп Әкеіпмойпек 
Дек Иегзисй дег ІпКиһиғайоп еіпез гепіғаЇеп еисһоіовізсһеп Темех. Іп: А. Неш? / 
Н.Кеппіпеѕ (Нрр.): бгаНав аратиѕ, 385-398. 

45 [.. Вегівсһ: Енізіенипя ипа Епітісіите [пигеазсйег Виеп ипа КікеһПісһез 
Іейипязаті. т: Бег пеие Мефуйиз т Рае. Еіп Веізрісі Кошежиейег Іігигріе. Нгѕе. 
уот Міѕѕіопѕуіѕѕепѕсһайі. Таз Міззіо шпіег Г еіќипр уоп І. Вегізсії (Тһеоіоріе дег 
"Югінеп Меи 18). Егеїбиге – Ваѕе] - УЛеп 1993, 209-256. 
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3.7.5 ОТКРЫТЫЕ ВОПРОСЫ И ПОЖЕЛАНИЯ ОТНОСИТЕЛЬНО 
ЕвхАРИСТИЧЕСКОЙ МОЛИТВЫ 


Мейер (Меуег)? перечисляет следующие проблемы. 

А) Евхаристическая молитва должна так выражать духовный 
смысл хвалимой воспоминаемой Жертвы, «чтобы не было необходи- 
мости во многих разъяснениях. Между тем содержательное постро- 
ение и литературная структура всех четырех Евхаристических молитв 
вызывают вопросы». 

Б) Прошения литаний-интерцессий Евхаристической молитвы, 
обусловленные текущими ситуациями и переменчивыми историчес- 
кими обстоятельствами, «следовало бы в большей мере предоставить 
свободному выбору верующих, но всё же так, чтобы они оставались 
на линии прошений о единстве и не превращались в прошения о част- 
ных нуждах». 

В) Участие верующих сейчас ограничивается Вступительным 
диалогом, произнесением Ѕапсіиз’а, анамнетической аккламацией и 
аминем по Заключительном славословии. Не стоит ли расширить уча- 
стие общины за счет дальнейших аккламаций по образцу Евхаристи- 
ческих молитвы для Детской Мессы? 

Г) Аналогично «само проведение и обрядовое оформление Ев- 
харистических молитв вызывают ряд вопросов», касающихся жести- 
куляции, поз, перемещений т.д. 


3.7.6 ЕвхАРИСТИЧЕСКАЯ ВЫСОКАЯ МОЛИТВА / АНАФОРА В СЛУЖЕНИИ 
ЕвхАРИСТИИ ПО ДРУГИМ ОБРЯДАМ 


А. Византийская Литургия 


Анафора Иоанна Златоуста" служится в большинстве дней цер- 
ковного года; ее принадлежность данному Отцу Церкви — небес- 
спорна“. Более уверенно можно судить о происхождении Анафоры 
Василия Великого?, которая, по уставу Византийской Церкви, слу- 


45 Ср.: Меуег, Еисһағіѕііе 351-353. 

47 Напорі-Рабі РЕ 223-229 (с литературой вопроса). 

4 Ср. по этому вопросу: б. ХУарпег: е» Ит5ргинв 4ег Сһуѕоѕіотизѕійигріе. Мёп- 
зіег 1973 (ОЕ 59). 

4 Напроі-Рабі РЕ 230-243 (с литературой вопроса). 
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жится по воскресным дням Великого поста, в Великую субботу, на 
Рождество Христово и Богоявление, равно как 1-го января, в день 
памяти св. Василия. 

После того, как диакон призовёт ко вниманию и совершится 
вступительный диалог, начинается доксологическая часть Анафоры, 
которую можно сопоставить с западной префацией. Эта часть после 
Запсгиз'а («Свят, Свят, Свят Господь Саваоф...») остается по основ- 
ной направленности славословием и переходит в Повествование об 
установлении Евхаристии, с установительными словами, за которыми 
дважды говорится аминь??, 

Далее начинается Анамнезис-поминание и предложение свв. 
Даров, которое выражается в том, что священник, перекрестив руки, 
совершает вознесение-элевацию Дискоса и Чаши. Эпиклезису-освяще- 
нию Даров приписывается собственное пресуществляющее (консек- 
ративное) действие. 

Далее имеет место поминовение святых, достигающее своей вер- 
шины в похвале Богоматери; к похвале присоединяется община и 
воспевает Ей гимн «"Абіом Есті» («Достойно есть»). После этого быва- 
ет поминовение усопших и следуют другие литании с прошениями». 


Б. Мозарабская Литургия 


Для совершения Евхаристической молитвы священник подни- 
мается со своего седалища и переходит к алтарю, откуда он, анало- 
гично Вступительному диалогу Римской префации, приглашает об- 
щину к совместному совершению Евхаристической молитвы??. Затем 
следует «Шайо», что соответствует Римской префации, но при этом 
для каждого формуляра Мессы имеется свой текст. После этого 
поется Ѕапсіиѕ, к которому присоединяется аккламация: «Наріоѕ, На- 


2 Ср.: Касһагек, ГИигру 602-605. 

9 Ср.: М. Кипліег: ІпѕЪеѕопдеге біг ипѕеге а Вере Нет. Оег Ахіоп-езпіп-Нутпиз 
аз 2ирапр 2шп Мегѕійпіпіѕ 4ез ргоз/егеіп ћурег іт НеШірепрейбасінпі дег Бугап- 
Чпіѕсћеп Сһгузовіогпов-Апарһога. Іп: А. Неіп2 / Н. Кеппіпоѕ (Нрв.): Стаїіа5 арапшв, 
227-240; 

32 Этот проход к алтарю находит свое выражение в самом диалоге; ср. МНМ 
71: Р: Іпігоіһо ад аКаге Пе! теі. А: А4 Реџт өші 1аеНЙсаЕ ідуепіціет теат. О: Ачгеѕ 
ай ротіпит. А: Набетиѕ ад Ротіпит. Р: Загзии согда. А: [еуетиз ай Дотіпит. Р: 
Пео ас Оотіпо повіго Јеѕи Сігізіо ЕШо Ре, өші еі іп сае!іѕ, ірлаѕ 1аи4ез Фірпаздце 
етаназ геѓегатиѕ. А: Бірпшп её іпсішп есі. 

53 Относительно особенностей мозарабской Шайо ср.: ІСМНМ 65-70. 
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2105, Наріов, Купе һо Тһеов»”. Функцией «Огайо рові Ѕапсіиѕ» (Мо- 
литвы после Занс!и5’а) является переход к Повествованию об установ- 
лений Евхаристии. Она столь же богата вариантами, как и Шано; ее 
темой является искупительная миссия Христа». 

Затем начинается неизменяемое Повествование о Евхаристии и 
произносятся Установительные слова. После пресуществления хлеба 
и вина община дважды произносит аминь. После консекрации свя- 
щенник приводит цитату из Апостола (1 Кор 11, 26), и община отве- 
чает: «Ѕіс сгейітиѕ, Оотіпе Іеѕи»"". «Огайо роѕі Ргійіе»""" столь же ва- 
риабельна, как Шапо и Оғаііо розі Ѕапсіиѕ; эта молитва имеет функ- 
цию Анамнезиса и Эпиклезиса55, 

Евхаристическая молитва завершается славословием, причем 
имеется не только общая формула, так и особые тексты для особен- 
ных дней. 


В. Амброзианская Литургия 


В новом Миланском миссале имеется шесть Евхаристических 
молитв. Первая в значительной мере соответствует Римскому канону, 
но обнаруживает небольшие отклонения и особенности в списках свя- 
тых%, Вторая Евхаристическая молитва соответствует Римскому чи- 
ну, равно как и третья и четвертая, но во всех четырех упоминается 
св. Амвросий Медиоланский. 

Пятая Евхаристическая молитва имеет темой саму Евхаристию. 
Она предусмотрена для Литургии Великого Четверга, но может при- 
меняться и за другими мессами, для которых особенно значительны 
таинства Евхаристии, Страстей Христовых и священства®. 


" Греч. «Свят, Свят, Свят, Господь Бог». — Прим. перев. 

54 Ср.: ІСМНМ 74-75. 

" «Так веруем, Господи Иисусе». — Прим. перев. 

"7" «Молитва после чтения Апостола» (Рлідіе — накануне [Своих страданий]) 
— Прим. ред. 

55 Ср. ІСМНМ 96-108. 

5 Ср. ІСМНМ 109-112. 

7 Ср.: МА 817: После именования апостолов другие святые перечисляются 
отлично от Римского обряда: Арроһпаге, Уцае, Магаго е Сеїзо, Ргоіазо е Сегуазо, 
Уїшоге, Маһоге, Еейсе е Сайтего, зап’ Атабгоріо е ПиН і запії...» 

58 МА 847: «Омезіа ргерћіега еисагізіїса 5і деуе изаге пеЦа теѕѕа уезре та "Меїа сепа 
Феї бірпоге”; $1 риб апсһе изаге пеПе теѕѕе сһе Бапло соте іета ії пизего де!" Еисагізіїа 
е деа Раѕѕіопе, пеЦе огфФпагіопі, пе? аппіуегзагі васегіоіа!і е пеЙе гішпіопі ѕасегаоќаіі». 
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Шестая Евхаристическая молитва имеет особый пасхальный ха- 
рактер и употребляется в пасхальную ночь, в воскресные дни Пасхально- 
го цикла, а такжеза мессами, которые находятся в связи сприготовлени- 
ем к таинству крещения или когда совершается таинство крещения?. 

Миланский миссал содержит множество префаций; на каждый 
воскресный день и на каждую память святых положена самостоятель- 
ная префацияё. 


Литература 


А. Адат: Еисһагізіівсһез Носйзефей ипаі 5еїБзторуги ек Сһгіѕіеп. Іп: Неіпг / Н. 
Кеппіпрѕ (Нрр.): ОгаНав аратив, 5-10. 

).Вашпрагіпег: Дек Ро!ігив дез НосһреВеіез — ете ипфенйиие Аизаёе. Іп: НО 
38 (1984) 97-113; 151-159. 

В. СареНе: Іппосеті Г-еғ еї Іе сапоп де іа тевзе: Тғауаих Їйигрідиеѕ П, Гоцуат 
1962, 236-247. 

А. Неіп? / Н. Кеппіпрѕ (Нрр.): Стапаз аватиѕ. ӘЧийіеп гит еисВагізпізспеп 
Носйзефе! (ЕЅ Еіѕсһег). Етеїбшое — Вазе! – Меп 1992. 

ТА. Јапртапп: Раз еисһагізгізсһе Носйверег. Стипазедатеп гит Сапоп Міззає 
(Кофепіеізег Неће 1). Міггбиго, 1954. 

В. КіІеіпһеуег: Егиеиегип8 4ез НосһреВеіз. Керепзфиго 1969. 

$. МагзШ: Метогіаіе-Апатпезѕі пеПа Рғерћіега еисат5йса. т: Мойцае 9 (1973) 
225-227. 

$. МагзШ: Обета-Ѕасгіўйсіо пеПа Ргев тега еисагізгіса, п: Моййае 9 (1973) 231-237. 

7. Н. МсКеппа: Ёисћагіѕіїс Рғауек: Ерісіезіз. Іп: А. Неіпх / Н. Кеппіпрв (Нер): 
Сгайаѕ аратиз, 283-291. 

Н. В. Меуег: Ріе Раетвеяай дег Ргех еисПагізііса іт Шеф дек КиБткеп гит Носһ- 
дереі. Іп: А. Неіпг / Н. Кеппіпеѕ (Нрр.): ОгаНаз азатиз, 293-313. 

О. Мизвбашт: Піс еисһагізіівсһеп НосһдеБеге П-ТУ (1.еБепа. ба. 16) Міпзіег 1970. 

Н. Кеппіпрѕ: Фик ПізКивзіоп ит @е пеиеп НосһвеБеіе: Іп: 1.7 23 (1973) 3-20. 

ТЬ. ӛсһпіс ег: Піе агеї пеиеп Носһређеіе ипа аїе пеиеп РғАа/айопеп іп УекКіпді- 
ячпя ипа Веггасінипе. Етеібигр — Вазе! - Мер 1968. 

Е. Зопосогпоїа: 1. Летето ді регігіопе пеПа Ргевтега еисагізііса. Іп: М№оќійае 9 
(1973) 238-241. 

С. Уарарріпі: Ге сапоп де Іа теззе е! Іа ке/оғте ІПигрідие. Рагі 1967. 


МА 853: «Оцеза ргезШега еџсагіѕііса 5і йеме изаге пеПа уеріїа разашае; 5і риб 
изаге апсһе пеПе теѕѕе "рег і Байеггаіі”, пее Фютелісһе е пейе їегіе Феї їетро раздиае 
е пейе теѕѕе гииа!1 де! іпіліагіопе сгізііапа». 

80 Ср.: МА Ргіпсірі е Мопте 56а. 
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3.8.1 «ОТЧЕ НАШ» 


Поскольку в молитве «Отче наш» содержится прошение о хлебе, 
Киприан Карфагенский и Амвросий Медиоланский отнесли ее к слу- 
жению Евхаристии, тем более что последующее прошение об отпу- 
щении грехов может быть понято как моление о достойном прича- 
щении свв. Тайн!. Так Молитва Господня стала благодарственной 
молитвой за Трапезой. За исключением Римского обряда, а также и 
Византийского, в других восточных Литургиях она читается непос- 
редственно перед причастием?. 

Помещение Молитвы Господней после Евхаристической мо- 
литвы восходит к Папе Григорию Великому (590-604). Может быть, 
его к этому побудили греки, но он защищает свою позицию аргу- 
ментами: поскольку Евхаристическая молитва — измышление че- 
ловеческое, стало быть, последующая молитва (говоримая 5ирег о5- 
Гапопет («над приношением»), т.е. над пресуществленными Дарами) 
должна иметь автором самогд Господа. 

Присоединение «Отче наш» к Евхаристической молитве в Рим- 
ской Литургии очень тесное, -- отсутствуют завершаюшие Анафору 
благословения и ектении, в восточных обрядах помещаемые перед 
Молитвой Господней, — присоединение настолько тесное, что «Отче 
наш» практически выступает как продолжение Евхаристической мо- 
литвы священника?. Это имело следствием, что Молитва Господня, 


"МУ. Раче: Фіє Ведешине дег Втоше дез Имегиизегу Бе! деп Іаіеіпіѕсһеп ИсИетп 
біз Ніегопутив. Іп: 1.7 18 (1968) 72-86. 

2 Ср. М. М. бепіз-Вошес: Га ріасе ди Моте-Рёге дап іа Ішикріе. Іп: Га Маіѕоп 
Діеи 22 (1966) 69-91; Г. А. Јипртапп: Да; Рагег позіег іт Коттипіопкгеіѕ. Іп: его 
же: Семогӣепе Гиогрле 137-164; №. Әйгір: Раз Инегипзег іп аск Меѕѕе. Іп: ТВ. Мааѕ- 
Емега/ К. Кісімег (Неє.): Сетеіпде іт Негтептаһ1, 223-230. 

3 Ср.: Ллртапп, М$ П, 344-346. 
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призванная приготовить общину к причастию, перестала, по древне- 
му свидетельству (Папы Григория), произноситься общиной и прев- 
ратилась в одну из священнических молитв“. Община тихонько пов- 
торяла молитву за предстоятелем, а во всеуслышание звучало только 
аккламационное завершение последнего прошения «зе4 Шбега пов а 
таю»°. Громко произносили, после вставных слов священника, также 
концовку аминь. 

В обновленной Литургии молитва «Отче наш» снова признана 
молитвой всей общины, «ипа сит роршо». 

Как при произнесении других священнических молитв, во вре- 
мя чтения «Отче наш» общиной священник также принимает молит- 
венную позу”. Теперь эта поза, собственно, нелогична. Она станет 
уместной, когда удастся побудить всю общину принимать ту же 
древнюю христианскую позу при молении «Отче наш». 

Рамочное оформление «Отче наш», вступительные слова и по- 
следующий змболизм"" также свидетельствуют об особо высокой 
ценности молитвы. 

По примеру свв. Отцов во вступительные формулы к «Отче наш» 
(как на Востоке, так и на Западе) вошел мотив отважного дерзновения, 
позволяющий христианам называть Всемогущего Бога «Отцом». В этом 
их наставил и дал им право — «Діміпа тзШиво»"""" — Сам Христос. 

За «Отче наш» следует, в качестве говоримой священником мо- 
литвы, «змболизм»?, имеющийся во всех не-византийских восточных 
литургиях, а также в Римском обряде. В обновленной Литургии он 
сохранен, но без перечисления имён святых”; сегодня он прямо под- 
водит к славословию, произносимому общиной. 


* На Востоке «Отче наш» всегда был и остался общинной молитвой, даже если, 
заместительно представляя всю общину, молитву поёт хор или читает псаломщик. 

* По версии |Молитвенник:. 106), «... но избавь нас от лукавого»; по версии 
[Святая Месса: 41), «...но избавь нас от зла». — Прим. перев. 

" «Простирает руки» [Чин Мессы:. 59). — Прим. перев. 

"" Здесь под эмболизмом понимается «вставное молитвословие» священника 
по завершении «Отче наш», представляющее собой продолжение последнего 
прошения Молитвы Господней («Избавь нас, Господи, от всякого зла...»). — 
Прим. перев. 

“““ «Божественное установление». — Прим. перев. 

5 «Вставка», таков термин уже в 2-м чине Римского миссала; ср.: лартапп 
№М$ П, 352.Ср. также: І. Н. Раітаіѕ: Щ'їпігодистіоп еі 1”еткоһіте де І'огаїзоп 
аотіпісаіе аапз Іа сбібвгатіоп еисНагізідце. Іп: Га Маізоп РДіеш 22 (1966) 92-100. 

""" В до-реформенном Миссале упоминались: Дева Мария, апостолы Петр, 
Павел и Андрей и «все святые». См. [5 спой: 410-411). — Прим. перев. 
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Эта доксологическая аккламация «Ибо Твое есть царство...» 
происходит из древнейшей Литургии; в непосредственной привязке 
к «Отче наш» она уже имеется в «Дидахе» (8,2), и она же проникла в 
некоторые рукописи Св. Писания как глосса к Мф 6, 13. Ее присое- 
динение к «Отче наш», осуществленное в Церквах Реформации, вы- 
звало у католиков представление о каком-то «протестантском “Отче 
наш”». Тем не менее включение данного славословия в Миссал в ходе 
литургической реформы имело место не для того, чтобы сделать шаг 
навстречу экуменизму, а по причине уважения к древнейшей тради- 
ции, свойственной, в частности, и восточным Церквам. 


3.8.2 ПРИВЕТСТВИЕ МИРА 


«В Римском миссале с течением времени досадно перемешались 
обряды хлебопреломления и приветствия мира. Реформа Миссала осо- 
бенно в этом месте восстановила старый добрый порядок». Если, со- 
гласно Миссалу Папы Пия У (1566-1572)”, еще во время завершения 
эмболизма уже осуществлялось преломление Гостии, то сегодня раз- 
дробление Хлеба совершенно удалено от приветствия мира. 

Приветствие мира также относится к древнейшему литургичес- 
кому достоянию; о нем упоминает уже Иустин Философ. Его перво- 
начальное место было в конце богослужения Слова: оно как бы за- 
печатлевало предшествующую молитву и служило выражением брат- 


" «Дидахе» (Албахй Коріоо бій лбу бібєка опостблоу, «Учение Господа 
[преподанное] посредством двенадцати апостолов») — раннехристианское 
краткое руководство в сфере морали и церковной практики. Состоит из 16 не- 
больших глав, в числе которых есть и глава о служении Евхаристии, так что 
источник весьма интересен для историка литургии. Молитва Господня приве- 
дена полностью (с эмболизмом). Время, место и автор «Дидахе» неизвестны, 
однако поскольку она образует основу одной из книг «Апостольских поста- 
новлений», некоторые исследователи относят ее даже к 60-м гг. І в. (боль- 
шинство, однако, датирует П в.). Источник сохранился в единственной руко- 
писи 1056 г. | Сгоз5) — Прим. перев. 

$ ов. Н.Еттіпрћаџѕ: Піс Меѕѕе. Шезен, Сеяай, Ро гир. ОигсЬрезевеп алд 
ИБегагрецее уоп ТВ. Маав-Еугега. К1озетеибигр 5. Ай. 1992, 274. 

7 Папа Пий У объявил целью своего понтификата провести в жизнь уста- 
новления Тридентского Собора и, в частности, предписал официальное вве- 
дение Мізза/е Котапит («Римского миссала) в качестве официального служеб- 
ника Римско-Католической Церкви. — Прим. перев. 
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ских взаимоотношений в общине еще до начала служения Евхарис- 
тии. Как упоминалось, имеются предложения вновь подвинуть на это 
место акт покаяния в единстве с приветствием мира (как выражением 
братско-сестринской любви). 

Византийцы сохраняют его приблизительно на этом месте, ибо 
по возложении Даров на алтарь за Великим входом теперь на перед- 
ний план выходит мотив возношения Даров, а для этого, по заповеди 
Господа (Мф 5, 23 и сл.), надо примириться друг с другом. 

Именно как запечатление предшествующей молитвы приветст- 
вие мира уже к началу У в. перешло на место после Евхаристической 
молитвы. А когда «Отче наш» в свою очередь перешло к непосред- 
ственному окончанию Евхаристической молитвы, то приветствие ми- 
ра сместилось еще дальше — на место после Молитвы Господней, 
став одновременно печатью речения «Ѕісиї еї пов Фітійітив деріїогі- 
риб повбігів»". 

Так Молитва Господня в конце концов стала рассматриваться 
в тесной связи в обрядом причащения. Аналогично интерпретировали 
и приветствие мира; оно считалось даже заменой причастия для тех, 
кто почему-либо не причащался. Это воззрение нашло свое выраже- 
ние, в частности, в том, что приветствие мира преподавалось от ал- 
таря, а затем «передавалось прочим, всему народу как послание, даже 
как дар, исходящий из Святого Святых». 

Если это дар, то и сам служащий священник должен получить 
его от кого-то, и он его получал, целуя алтарь. Интимность поцелуя, 
однако, весьма рано привела к определенному регулированию: муж- 
чины могли целовать только мужчин, а женщины — женщин, а по- 
скольку в храмах мужчины и женщины размещались порознь, такое 
было легко выполнимо. 

Постепенно, однако, поцелуй превратился в едва намеченный 
жест, став в конце концов (как на Западе, так и в Византии) приви- 
легией служащего духовенства. Поцелуй мира получил, однако, но- 
вый стимул для бытия, когда из Англии пришла «мирная дощечка (та- 


* «Как и мы прощаем должникам нашим». — Прим. перев. 

7 мпртапп, М5 П, 405, причем автор ссылается на 1-й чин Римского миссала. 

8 Согласно Византийскому обряду, священник и диакон, после целования ми- 
ра, обращенного к общине, целуют прикрытые свв. Дары и сами обменивают- 
ся поцелуем мира, произнося слова: «Христос посреди нас» — «И есть и бу- 
дет». Ср. КаШ5 114 и слл. 
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блетка)»", посредством которой миряне снова вовлекались в обряд 
целования мира. Священник сначала целовал алтарь, затем поданную 
ему алтарником «мирную дощечку», а затем этот последний переда- 
вал ее всем прочим, которым предназначался поцелуй мира. Как за- 
мена алтаря, «мирная дощечка» часто имела изображение Распятия; 
также и кресты могли быть заменой «мирных дощечек»?. 

В Германии в ХІ в. появилась «Мирная молитва» священника, 
которая предшествовала целованию мира; она была составлена на 
основе Ин 14, 277, и ее включили в новый Миссал"". Она, правда, 
более не является тихой, и священник ее ныне произносит во всеуслы- 
шание общины. Вместо былого единственного числа теперь употреб- 
ляется множественное число: «пе геѕрісіаѕ рессаа позіға» (тогда как 
раньше было: теа). 

Согласно новому Миссалу, диакон (или священник) может при- 
звать общину обменяться знаками мира и любви, и в это время служа- 
щий священник даёт поцелуй мира диакону или алтарникам. «Форма 
приветствия мира должна устанавливаться на епископских конфе- 
ренциях в соответствии с особенностями и обычаями народов» (АЕМ 
56Ь). Хотя в различных странах обмен знаками приветствия мира со- 
вершается беспроблемно, всё же в некоторых культурных кругах он 
наталкивается на трудности®. 


" Мирная дощечка (таблетка) (рах или озсщаотит) маленькая пластина из 
слоновой кости, металла или дерева с изображением на ней Иисуса Христа, 
Девы Марии, Распятия или иного религиозного сюжета. Начиная с позднего 
средневековья употреблялась за Мессой для опосредованного преподания 
Поцелуя мира. — Прим. перев. 

Относительно истории и внешнего вида «мирной дощечки» ср.: Г. Вгаип: Раз 
сһғіѕісһе АПағвеғді іп зетет бет ипа іп 5етег ЕпписНип8. Мӛпсһеп 1932, 557- 
572, а также рис. 116-120. 

" Ротіпе Јеѕи Сігізіє, аи! йіхізгі Ароѕќоііѕ іміз: Расет гейпдио уобіз, расет те- 
ат до уоБіз... «Господи Иисусе Христе, Ты сказал Своим апостолам: Мир ос- 
тавляю вам, мир Мой даю вам». В русской версии молитвы евангельская цитата 
дана в несколько иной версии. — Прим. перев. 

"" «Господи Иисусе Христе, Ты сказал апостолам Своим: “Мир Мой остав- 
ляю вам, мир Мой даю вам”. Не взирай на грехи наши, но на веру Церкви Тво- 
ей и по Твоей воле благоволи умирить и объединить ее. Ибо Ты живешь и цар- 
ствуешь во веки веков» [Святая Месса: 42]. — Прим. перев. 

юСр.: Н. О. ЗсШефаит: Обете уоВіз расет. Ете ғеріопаіе От/ғаве гиг Рғахіѕ 
дез Егіейепзвғифез. Іп: 1.7 30 (1950) 120-123. 
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3.8.3 Еклстю (ПРЕЛОМЛЕНИЕ ХЛЕБА), Асми5 Фет («Агнец Божий») и 
Соммихтю (СМЕШЕНИЕ ТЕЛА и КРОВИ ХРИСТА)! 


В древние времена служение Евхаристии называлось по обряду 
преломления Хлеба. С учетом І Кор 10, 16-17 преломление Хлеба 
считалось самым значительным выражением всего служения Евхари- 
стии: все, причащающиеся одного Хлеба, составляют одно Тело Хри- 
стово, поскольку один и тот же Хлеб есть общение с Телом Христо- 
вым. До тех пор, пока было много причастников и пока применялся 
квасной (дрожжевой) хлеб, преломление евхаристического Хлеба 
было значительным обрядом. 

Оно сопровождалось пением гимна «Арпиз Ре» («Агнец Бо- 
жий»). Его, как говорят, ввел в чин Мессы Папа Сергий І (687-701), 
который был сирийского просхождения. Слова гимна повторяли мно- 
гократно до тех пор, пока продолжалось преломление. Как бы то ни 
было, восточно-христианское происхождение гимна весьма вероятно, 
поскольку наименование Евхаристии «Агнцем» было издавна изве- 
стно на Востоке, равно как была известна и связь между преломлени- 
ем и страданием и смертью Господа!?, 

Преломление Хлеба потеряло свое практическое значение пос- 
ле перехода к употреблению бесквасного хлеба (опресноков) и осо- 
бенно когда стали заранее приготовляться маленькие гостии-облатки 
для верующих. А когда отпало практическое значение преломления 
Хлеба, гимн Арпиѕ Ое! также переменил свой характер; совместно с 
поцелуем мира он превратился в прошение о мире, и соответственно 
начиная с ХІ в. третье прошение «тіѕегеге по 5» («помилуй нас») бы- 
ло заменено на «опа побіѕ расет» («даруй нам мир»). 

Когда вследствие современной Литургической реформы имело 
место разделение сложного комплекса из поцелуя мира, преломления 
Хлеба, смешения Даров и гимна Арпиз еі, гимну была возвращена 
его исконная функция: «Во время преломления и смешения хор певцов 
или кантор, с участием общины, как правило, поёт Авпиз Ре; в других 
же случаях гимн, как правило, прочитывается. Стихи гимна можно пов- 
торять до тех пор, пока не закончится преломление» (АЕМ 56е). 


НЕ Мікоіазсі: Виофгеснипо, Мізснипя ипа Арпи Геі: Іп: Т. Мааѕ-Емегі / К. Кісһ- 
{ег (Нев.): Сетеіпде іт НетептаН, 331-341. 
2 Ср.: Ліпртапи, М$ 11, 414-416. 
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Богатой символике хлебопреломления (смерть Господа, приоб- 
щение всех к единому Христу посредством единого Хлеба) отдается 
должное также и в чине Мессы: уже в 1947 г. Папа Пий ХП (1939-1958) 
потребовал, чтобы свв. Дары, которое преподаются причастникам за 
Мессой, были освящены за тем же самым служением Евхаристии, и 
это распоряжение содержится и в новом Миссале (АЕМ 561). Препо- 
дание гостий из Дарохранительницы должно быть ограничено дейст- 
вительно исключительными случаями (что, конечно, ничуть не прини- 
жает учения о постоянном присутствии Христа в освященных Дарах). 

Благодаря современному употреблению больших по размеру 
гостий, к тому же отчетливее сохраняющих форму хлеба, мы теперь 
приблизились к идеалу причащения всех или по крайней мере многих 
от одного Хлеба (например, при служении Мессы в небольших груп- 
пах или за будничной Мессой). 

Соттіхіо, вложение частицы освященной Гостии в освященное 
Вино, имеет многообразную историю возникновения, а также мно- 
жество толкований. 

За Папским богослужением в УШ в. Папа со словами «Рах Оо- 
тіпі 54 зетрег уобіѕсит» («Мир Господа всегда да пребудет с вами») 
погружал частицу «Святой» («Засга») в Чащу, т.е. он брал сохранен- 
ную от прошлой Мессы евхаристическую частицу, которую ему до 
этого показывали при его входе в храм и которой он воздавал по- 
клонение. «Таким образом пытались показать, что вчера и сегодня 
служится одна и та же Евхаристия»". 

Подобно смешению за Папским богослужением, тот же обряд 
совершался и за теми литургиями в Риме и в округе, в которых Папа 
лично не принимал участия. Посредством церковнослужителя-аколи- 
та Папа рассылал в храмы евхаристическую частицу — «Ёегтеп- 
сша» — как выражение церковного единства, а священники, также 
произнося «Рах Дотіпі», полагали ее в Чашу. Этот обряд и назывался 
соттіхіо («смешение»). 

Это «смешение» выражало как «исторически-вертикальное 
единство уникальной Жертвы Христовой» («Ѕапсіа»), так и «ло- 
кально-горизонтальное единство одной и той же Жертвы во многих 
мессах» («Ѓегтепіит»)'. 


З Ішартапп, М П, 386. 

* Букв. «закваска». — Прим. перев. 

№ Ср.: Епипіпррайе, Меззе 281; О. Машіп: Ге ғйе ди «/еғтепішт» 4апз Їеѕ бейізез 
игфаїпез де Коте. т: ЕТ. 96 (1982) 514-522. 
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Но за Папским богослужением имело место еще одно «смеше- 
ние» (соттіхіо): Папа опускал часть своего Хлебного причастия в Ча- 
шу и произносил при этом Молитву смешения. После причащения 
Папы архидиакон сливал остаток освященного Вина вкупе с содер- 
жащейся в нем частицей Гостии в Чашу преподания (ѕсурћиѕ"), в ко- 
торую было налито неосвященное вино. 

Из этой Чаши преподания затем осуществлялось (путем отпи- 
вания) причащение народа, причем по мере необходимости вино под- 
ливали. Согласно другому источнику, употребляли и несколько чаш 
преподания. 

За всем этим стоит представление, и до сих пор господствующее 
на Востоке в связи с причащением больных и с «Литургией прежде- 
освященных Даров», а именно: вино через соприкосновение с освящен- 
ным Хлебом пресуществляется в Кровь Христову и освящается. Отсю- 
да понятие «соп-ѕесгаііо» (буквально «со-освящение») в прежней 
сопроводительной Молитве смешения. 

Под влиянием полемики с идеологами Реформации в Миссале 
1570 г. прежняя формула «Кіа! соттіхіо еї сопзесгайо»”” была преоб- 
разована в простое описание действия «Наес соттіхіо её сопвесгайо» "5, 

Интересное символическое разъяснение смешения происходит 
из Сирии. Раздельное освящение Хлеба и Вина представляет собой 
смерть Христа, а смешение — это преодоление смертного разделения 
плоти и крови, т.е. Воскресение Господа". 

В ходе литургической реформы смешение было сохранено пре- 
жде всего по экуменическим соображениям. «Более честным решением 
в согласии с основными принципами обновления Литургии был бы 
отказ от этого обряда, тем более что и экуменическое обоснование 
имеет лишь небольшую убедительность»”. Действительно, например, 
в восточно-сирийской Литургии смешение в той же мере неизвестно, 
как и в Церквах, сложившихся после Реформации. 


* Букв. «кубок, бокал». -- Прим. перев. 
“ «Да будет смешение и освящение». — Прим. перев. 
* «Здесь смешение и освящение». — Прим. перев. 
5 Ср.: В. СареПе: [’окабоп «Наес соттіхтіо еї сопѕесғайо» де Іа теѕѕе ғотаіпе. 
Іп: Тгауаих Шиге1диез П, Гоцуаіп 1962, 332 343. 
6 Ср.: аартапл, М5 П, 390-396. 
ї7 Мікоіавсі, ВгогЬггсвиир 339. 
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3.8.4 ОБРЯД ПРИЧАЩЕНИЯ 
А. Приготовление 


«Чтобы достойно причаститься Тела и Крови Христа, священ- 
ник готовится к причащению в тайной молитве. Также и верующие 
должны молиться про себя» (АЕМ 56 и сл.). Священнические молит- 
вы, предусмотренные также и в новом Миссале, — это частные мо- 
литвы, и поэтому их присутствие в чине Литургии создаёт проблемы, 
ибо приготовление к плодотворному принятию причастия есть дело 
всей общины. «Совместное приготовление к причастию обретает себе 
конкретную форму в соблюдении непродолжительного молчания. Эта 
тишина предназначена для того, чтобы каждый, лично молясь, приго- 
товился к причастию» 9, 

Форма причащения верующих до Литургической реформы оп- 
ределялась формой причащения больных. Вплоть до ХІ в. при прича- 
щении больных старались использовать как можно больше элементов 
из Обряда причащения за Мессой. Впоследствии в обряде причаще- 
ния больных стало доминировать исповедание грехов; прочитывали 
«Соп еог»“, затем «Мізегеатиг»" и в качестве отпущение грехов «Іп- 
дмідепійїат»"". В издании «Кицае Котапит» 1614 г. вошли все эти эле- 
менты порядка причащения, т.е. они оказали обратное влияние на Мес- 
су, в которой, таким образом, в качестве чужеродного тела, фактически 
появился обряд причащения больных, примененный к здоровым. 

Это развитие следует рассматривать на фоне постоянной тенден- 
ции к уменьшению частоты причащений и редких случаев обязатель- 
ного причащения верующих. Соответственно почти не случалось, что- 
бы причастников было очень много (почему причастие пришлось бы 
раздавать за рамками Мессы). Чаще же бывало, что причастников не 
было вовсе. И это отлучение верующих от причастия за Мессой про- 
должалось вплоть до нашего века. 


#8 7. Негтапѕ: Діє Ееіек дек Еисһагізіе. Еккійгипя ипа ѕріғйиеПе ЕғѕсНіеВипр. Ве- 
реп5іиго 1984, 303. 

“В пореформенном Миссале приводится в сокращенном и модифицирован- 
ном виде («Исповедуюсь перед Богом Всемогущим...»). См. [Святая Месса: 
10]. — Прим. перев. 

“ «Да помилует нас Всемогущий Бог...» [Святая Месса: 10). — Прим. перев. 

“" «Оставление, отпущение и прощение наших грехов да дарует нам Всемо- 
гущий и Милосердный Господь». См. |5спой: 383]. — Прим. перев. 
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Б. Приглашение 


«Священник показывает верующим евхаристический Хлеб, ко- 
торый они примут в причащении, и приглашает их на Трапезу Госпо- 
дню. Вместе с ними он, словами Евангелия, выражает состояние сми- 
рения» (АЕМ 562). Имеются в виду слова Иоанна Крестителя (Ин 1, 
29) и сотника из Капернаума (Мф 8, 8). Приглашение к причастию в 
Римском миссале дополнено цитатой из Апокалипсиса (19, 9). Ныне 
священник и община совместно лишь один раз произносят ответ на 
приглашение; до литургической реформы они произносили его общим 
числом три раза. 


В. Преподание причастия 


а) Порядок принятия причастия 

Согласно всем известным обрядам, священник причащается пер- 
вым. При этом должно быть всем ясно, что хозяином Трапезы явля- 
ется не служащий священник, а Иисус Христос. Иначе человек, при- 
выкший к современным обычаям, — хозяин сначала угощает гостей 
и лишь затем угощается сам, — может не заметить, что священник 
также является всего лишь гостем за Евхаристической трапезой. И тем 
не менее с подобным предубеждением простых прихожан «следует 
считаться. Когда Месса служится в небольшой общине ... неплохо ус- 
троить так, чтобы (хотя священник и раздаёт дары по очереди) вку- 
шали Тело Господа все одновременно»”. 


6) Формула преподания причастия 

Сегодня в Западной Церкви используется формула преподания: 
«Тело Христово» или «Кровь Христова». Эта формула восходит к пра- 
ктике Древней Церкви. Так, она уже известна Амвросию Медиолан- 
скому, и она же содержится в «Апостольских постановлениях». Тогда 
ее понимали как вопрос, задаваемый причастнику, который подтвер- 
ждал свою веру и произносил аминь. 

Краткие формулировки, однако, обычно содержат в себе тен- 
денцию к расширению. Поэтому на Востоке появились уважительные 
прибавки; называются также духовные плоды принятия причастия. 
Так, формула преподания в византийском обряде включает в себя 


% Еттіпећаиѕ, Меѕѕе 287; автор ссылается на АЕМ 197-199. 
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упоминание имени причастника: «Причащается раб Божий (раба Бо- 
жия) (имярек) честнаго и святаго Тела и Крови Господа и Бога и Спаси- 
теля нашего Иисуса Христа, во оставление грехов и в жизнь вечную»”, 

На территории франкского государства из формулы преподания 
образовалось благопожелание, основная формула которого в МІ в. 
гласила так: «Согриз её Ѕаприіѕ Оотни повігі Јеѕи Сігізії сиѕїойіаї іе 
іп уїат асіегпат»"'. Сопровождающее слово священнического прича- 
щения вкупе с жестом благословения Гостией над причастником и ста- 
ло формулой преподания?'. 

Вероисповедный характер древней церковной формулы препо- 
дания, ныне вновь введенной в употребление, действительно заслу- 
живает предпочтения перед благопожеланием, потому что она акти- 
визирует причастника. 


в) Как преподавать причастие — в руки или в уста? 

Способ преподавания причастия на протяжении определенного 
времени был весьма спорным вопросом, и вокруг него сражались с 
идеологическим рвением. При этом, однако, нет сомнения, что древ- 
нейший способ преподания причастия — в руку. Форма сложенных 
рук, символически образующих престол, подробно описывается уже 
Кириллом Иерусалимским в его «Мистагогических беседах»??. 

Рост благочестия, но также и опасение, что евхаристический 
Хлеб может быть употреблен на другие цели, породили в [Х в. пре- 
подание причастие в отверстые уста, и одновременно совершился пе- 
реход к употреблению бесквасного хлеба (опресноков). 

В инструкции «Метогіаіе Оотіпі» Конгрегации по богослуже- 
нию от мая 1969 г. епископским конференциям предоставлено право 
разрешать, как второй способ причащения, преподание причастия в 
руки в тех странах, в которых оно укоренилась?. При этом, несом- 
ненно, пусть благочестие возобладает и пусть не будет затяжной иде- 
ологической войны, когда приверженцы преподания причастия в руки 
или в уста как раз и обвиняют друг друга в недостатке благочестия. 


20 Каїііз 172. 

* «Тело и Кровь Господа нашего Иисуса Христа да соблюдут тебя в жизни 
вечной». — Прим. перев. 

2 Ср.: Лиртапп, М5 П, 481-486. 

22 Муз. Каї. У, 21 — ей. С. Вб\меКатр, Егеїбиго — Вазе! – УЛеп и. а. 1992 (ЕС 7), 
162 и сл. 

З Ср.: Касгупкі І, 1892-1907. 
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г) Причащение из Чаши 

«Своей полной знаменательности причастие достигает тогда, 
когда оно преподаётся под двумя видами. В таком случае знамение 
евхаристической Трапезы выражается наиболее совершенным спо- 
собом» (АЕМ 240). 

Между тем причащение от Чаши на Западе, начиная с ХП в., по- 
степенно вышло из употребления. В тексте Установительных слов 
было сохранено (и сейчас сохраняется): «Бібіїе ех ео отпез»”, но тем не 
менее появился целый ряд оснований, чтобы решиться на радикаль- 
ное изменение. 

Прежде всего, опасались, как бы не разбрызгать и как-нибудь 
еще не загрязнить сакрамент. Появились такие формы причащения, 
когда причастники больше не прикладывали уст к Чаше: например, 
Гостию обмакивали в Чашу и так подавали, или же втягивали в себя 
часть Вина посредством трубочки-фистулы (Вуша)?“. 

Конечно, за отказом допускать мирян к Чаше в средние века 
отчасти кроется и показное благочестие, сконцентрированное на вку- 
шении одного лишь Хлеба. Богословское обоснование отказа ми- 
рянам в причастии за Чашей содержалось в учении о конкомитанции 
(сопсотйанйа""), согласно которому Христос выступает нераздельно 
под каждым видом причастия. Это учение служило легитимацией и 
раньше имевшихся случаев причастия под одним видом: одним Хле- 
бом причащали больных при посещении домов, а одно Вино препо- 
давали малым детям при крещении. А поскольку священник прича- 
щался и Крови, считалось, что заповедь Христова «пить от нее» — 
исполняется. 

Требование причащения и от Чаши было программным требо- 
ванием критиков Церкви пред-реформационного времени (например, 
Яна Гуса), а затем оно было подхвачено в Реформации. Вследствие 
этого отказ от причащения мирян от Чаши стал, среди прочего, от- 
личительным признаком католичества. 

Такое состояние продолжалось вплоть до литургической ре- 
формы П Ватиканского Собора”. Конституция о священной Литур- 
гии (5С 555) поначалу предусматривала причащение от Чаши лишь 


* «Пейте от нее все». — Прим. перев 

2 Ср.: Вгаип, АЙакеенси 247-265, рис. 48. 

" Букв. «сопутствие». — Прим. перев 

25 Ср. ссылку на Тридентский Собор, которая всё еше содержится в АЕМ 241! 
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для особых обстоятельств, и эти последние были весьма расширены 
в новом Миссале (АЕМ 242). Согласно современному каноническому 
праву, установленному отчасти церковно, возможности преподания 
Чаши весьма широки*. Поэтому приведенные в АЕМ 243 формы 
замены реального причащения от Чаши встречают осуждение”. 


д) Причастная песнь 

Причастная песнь исполняется во время причащения священни- 
ка и верующих. Будучи совместным пением, она призвана выразить 
духовную общность причастников, «обнаружить сердечную радость 
и братскую привязанность при принятии причастия» (АЕМ 561). 

Подобно Пігойиз'у, пение на причастии — это пение в процес- 
сии: оно первоначально сопровождало совместное приближение ве- 
рующих к алтарю. Причастная песнь известна с ТУ в., и тогда она пред- 
ставляла собой респонсориальный диалог между кантором и подхо- 
дившими к Чаше. 

Предпочиталось исполнение псалмов 33 и 144: кантор выпевал 
стихи из Псалтыри, а община отвечала припевами. В Х-ХІ вв. пение 
стихов утратилось, остался только припев-антифон, который переме- 
стился на место по завершении процесса причащения и в итоге поте- 
рял связь с ним. Восстановление этой связи, вероятно, лишь в редких 
случаях действительно приведёт к тому, чтобы предусмотренное пе- 
ние за причастием и на самом деле сопровождало процесс причаще- 
ния верующих. Поэтому представляется более подходящим предло- 
жение Эммингхауса (Еттіпепаці), чтобы священник, причастившись, 
произносил запричастный стих еще до того, как преподаст верующим 
Тело Господне, т.е. чтобы Причастная песнь была включена в обряд 
приглашения. 


% усі К. Касгупѕкі: Діе Иедеғеіпјйћргипо дег КеісһКоттипіоп іт ғӧтіѕсһеп Кіїиз. 
Іп: Н. Зраетарл (Н?.): «...опа ІгіпКе( аПе дагаиз». Диг Кеісһкотитшпіоп іп ипзегеп 
Сетеіпдеп. Егеібигр - Вазе! – М/іеп 1986, 90-92 (для территории распростране- 
ния немецкого языка). Ср. также: Н. В. Меуег: апп із: Кеісћкоттуипіоп тӛріісһ? 
Піе Кігсћісһеп рокитепіє ип ге Ниегрге!аНоп. Іп: НІР 44 (1990) 27-35; 2. ВасМег: 
2иғ Рғахіз дек Кеїснкоттипіоп. Іп: Неіпғісћ 5раетапп (На.): «(...) опа (гіпкеї аПе 
Фагавв». 207 КеісҺКоттипіоп іп ипѕегеп Сетеіпдеп. Егеібоге - Вазеї - УЛеп 1986, 
15--33. 

7 Ср.: Еттіпећаиѕ, Меззе 290 и сл. 

78 Ср.: Епипіпріаце, Меѕѕе 292, что, по крайней мере на территории немецкого 
языка, практикуется уже довольно часто. 
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е) Заключительная молитва 

Достаточно обратить внимание на латинское наименование этой 
молитвы — «Роѕісоттопіо» (или в новом миссале «рові соттипіо- 
пет», «Молитва после причащения»), — чтобы распознать ее принад- 
лежность к Обряду причащения. 

Она происходит из совместного благодарения за причастие. В Ви- 
зантийской Литургии и до сих пор диакон призывает в малой ектении 
словами, которые в похожей форме сохранились в «Апостольских 
постановлениях»: «Приняв Божественных Христовых тайн, достойно 
благодарим Господа!»? Во время ектении священник тихо произносит 
благодарственную молитву за воспринятое причастие. 

В Римской Литургии Заключительная молитва — это третья мо- 
литва предстоятеля, и ей соответственно присущ «собирающий» ха- 
рактер «Коллекты»: она подытоживает тихо сказанные, личные бла- 
годарения верующих и поэтому упоминает о благодати, полученной 
в Таинстве. Отсюда Заключительная молитва должна быть еще од- 
ним, дальнейшим обобщением. Как благословение целокупной Мессы 
достигает вершины в сакраментальной встрече со Христом через при- 
нятие евхаристических Даров, так и в Заключительной молитве выра- 
жается общая благодарность в евхаристическом аспекте за все полу- 
ченные благодатные дары Мессы. 

Если Заключительную молитву понимать именно так, то напол- 
няются смыслом обе (указанные в Миссале) позиции в пространстве 
храма, откуда она может произноситься (АЕМ 122). Священник или 
произносит ее подле алтаря (и тогда особый акцент делается на бла- 
годарости за причастие), или же он произносит ее со священничес- 
кого седалища (и тогда особый акцент делается на обобщающем 
благодарении за всё последование Мессы). 


3.8.5 ЗАКЛЮЧИТЕЛЬНЫЙ ОБРЯД? 


А. Объявления народу 


«После Заключительной молитвы могут быть сделаны краткие 
объявления для общины», и сделать их может не только священник, 


2 Ср.: КаШ5 178; Ароз Копѕї. УШ, 14, 2. — ЅСі. 336, 210-211. 
® Ср.: Н. Кеппіпоѕ: Ге» 8сһіш ей аег Мер/гіек Іп: ТЬ. Мааѕ-Емега / К. В1сМег 
(Нрр.): бетеіпде ип Неттептаһ1, 342-350. 
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но и диакон (АЕМ 123, 139). Эммингхаус считает, что именно здесь — 
самый подходящий момент для объявлений\, но, вероятно, допустимы 
и сомнения. 

Конечно, этот момент лучше, чем объявления после проповеди, 
когда они — а среди них бывает информация вполне светского ха- 
рактер — не привлекают к священнодействию, а отвлекают от него. 
Делать объявления собравшимся сразу же после сердечного привет- 
ствия общины священником (еще до начала священнодействий, т.е. 
еще до Входа) — это также была бы сомнительная альтернатива. Как 
бы то ни было, принадлежность объявлений к кругу обряда прича- 
щения — старая традиция: она восходит к обычаю, когда не участво- 
вавшие в причащении покидали храм до обряда преподания свв. Да- 
ров, а им, согласно римским источникам УП-УШ вв., всё же надо бы- 
ло до ухода сообщить, какие дни памяти мучеников предстоят, какие 
празднуются церковные праздники, а также сделать другие церковные 
сообщения??. 


Б. Благословение 


Благословение общины до причащения сначала имело смысл 
подготовки верующих к достойному принятию причастия. Это бла- 
гословение, которое торжественно произносил епископ и менее тор- 
жественно — священник, в Галликанской Литургии стало все больше 
и больше пониматься как замена причастия для тех, кто не причащал- 
ся, поскольку они после зтого покидали храм. 

Этому благословению предшествовал призыв диакона к веру- 
ющим преклонить голову перед Господом, как еще и сегодня с при- 
зыва «приклонить главы пред Господом» начинается Молитва гла- 
вопреклонения (инклинации) в восточных литургиях. 

Галликанское благословение епископа, опиравшееся на священ- 
ническое благословение в Чис 6, 22-26, было трехчленным, причем 
на каждый член община отвечала аминь; также и даты церковного 


У Ср.: Еттіпрћаиѕ, Меѕѕе 297. 

з. Ср. Јапртапп, М5 П, 424 и сл. Согласно Юнгманну, уход молящихся, ко- 
торые не подходят к причастию, был при римском способе преподавания при- 
частия почти необходимостью. «В УІ в., в согласии с живым обычаем, диакон 
перед началом причастия восклицал: “бі 45 поп соттипісаї, Феї Іосит”, т.е. 
“не причащающиеся да дадут место”, что практически сводилось к тому, что 
им следовало удалиться». 
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календаря находили в ней выражение, но в первую очередь, конеч- 
но, отношение к последующему раздаянию причастия. 

Несмотря на разного рода возражения, это благословение пе- 
решло из Галликанской в Римскую Литургию». 

А что касается ухода тех, кто не собирается причащаться, то ему 
было противопоставлено пришедшее из Испании более строгое мне- 
ние, согласно которому они всё-таки были обязаны оставаться до за- 
вершения Мессы. Соответственно теперь и благословение перемести- 
лось и стало даваться после причащения*. 

В Римском обряде более древней, чем благословение, является 
благословляющая молитва служащего священника над народом в кон- 
це Мессы, «Огайо зирег роршит», которой также предшествовал при- 
зыв преклонить голову. 

Эти благословляющие молитвы, в которых соблюдалась строгая 
форма римской орации, первоначально были принадлежностью каж- 
дой Мессы, но они довольно рано были поставлены в связь со временем 
поста (в качестве особого благословляющего прошения за кающихся). 

Отказаться от священнического благословения, обычного для 
Галликанской Литургии, уже по причине народных пожеланий было 
не легко. Поэтому при переходе к Римской Мессе на территории фран- 
кского государства обратились в качестве благословляющей формулы 
к Римской огайо зирег рориит, но эта молитву перестали понимать 
как благословляющую орацию, тем более что в грегорианских сакра- 
ментариях она была предназначена для каюшихся>, 

Вероятно, «были переняты благословляющий жест и слово бла- 
гословения, как они описаны в римских обрядах ухода от алтаря. 
Этот способ благословения, по-видимому, широко распространился 
до ХІ в.» Речь, стало быть, шла о благословении «после Мессы», после 
возгласа отпуста, и поэтому многие источники того времени молчат 
о нем”, 

Около середины ХІІ в. это благословение стали произносить от 
самого алтаря, а священническое заключительное благословение ста- 
ло всё больше походить на епископское, хотя в небольших деталях 


33 Ср. молитву главопреклонения-инклинации в Византийской Литургии, следу- 
ющую непосредственно за «Отче наш»: Ка 152 и сл. По всему кругу вопро- 
сов ср.: лартапа М5 П, 364-367. 

м Ср.: мартапп, М5 П, 425 и сл. 

35 Ср.: Јипртапп, М$ Ц, 534 и сл. 

36 пиртапп, М5 П, 547, Ср.: Меуег, Еисћағізііе 207. 
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разница между священником и епископом всё же оставалась. Так, в 
средние века епископ преподавал благословение рукой, тогда как свя- 
щенник — посредством освященного предмета, например, мощами, 
частицей креста, или также дискосом-патеной, или же корпоралом". 
Ныне различие состоит только в том, что епископскому благослове- 
нию предшествует стих-версикула (стишок). 

Обновленный Миссал в определенные дни вновь предоставляет 
возможность торжественной, трехчленной благословляющей фор- 
мулы, и тогда община троекратно произносит аминь, — по роду гал- 
ликанских благословляющих формул. Есть также возможность в тра- 
диции «огабіо зирег роршит» и молитвы главопреклонения произно- 
сить благословляющие молитвы за народ. Обе формы сопряжены с 
тринитарной благословляющей формулой и предполагают соверше- 
ние крестного знамения. 

Строго говоря, к благословениям относилось также «Заключи- 
тельное Евангелие» (Ин 1, 1-14), которое прочитывали в дореформен- 
ное время. Начиная с ХШ в. этот Пролог Евангелия от Иоанна весьма 
ценили как благословляющую формулу. Он же, в сочетании с другими 
евангельскими перикопами, прочитывался и в качестве благослове- 
ния погоды. Он, естественно, вошел в состав Римского миссала 1570 г. 


В. Заключительный возглас 


Заключительный возглас устанавливает «официальное заверше- 
ние» Мессы, ибо уже по социальным соображениям необходимо точ- 
но обозначить конец регулярного собрания”. Так, в церемониях до- 
христианского Рима поминальное богослужение завершалось возгла- 
сом «Пісеї» (= «іге Исе», «можно идти»). 

В Заключительном возгласе «Пе, Міѕѕа е5ї»"" слово «тіѕѕа» имеет 


еще свое первоначальное значение «отпуст»"". (В дальнейшем ему при- 


* Корпорал — белый квадратный плат, которые расстилается на престоле во 
время Мессы и на который поставляются для освящения хлеб и вино. По функ- 
ции подобен илитону или,позднее, антиминсу в византийской традиции. [Нега — 
Прим. перев. 

3 Ср.: Кеппіпрѕ, $сй/иђгеі! 343 и сл. 

зв Ср. Јапртапп, М П, 537. 

7 В русских чинопоследованиях Мессы переводится свободно: «Идите (с ми- 
ром): служба совершилась» или «Идите с миром. Любовь Господня да будет с 
вами» или «Идите в мире Христовом». — Прим. перев. 

““ Точнее: тёзю «отпуск заключенного на свободу; увольнение со службы, 
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шлось, вкупе со связанным с ним благословением, стать именем для слу- 
жения всей Евхаристии>.) 

Римскому возгласу «Ше, Міѕѕа еѕі» соответствовало галликан- 
ское «Вепейісатив Дротіпо», и вплоть до 1960 г. существовал симбиоз 
обоих возгласов: «Ше, Міѕѕа езі» говорилось на мессах, на которых 
был пет гимн «Сіогіа», а «Вепейісатиѕ ото» — на всех прочих 
мессах. 

В средние века для поминальных месс (реквиемов) имелся соб- 
ственный возглас-отпуст «Кедшіевсап( іп расе» («Да покоятся в мире»). 
В обновленной Литургии имеется лишь «Пе, Міѕѕа есі». Отпуст, одна- 
ко, не говорится, если после Мессы будет совершаться дальнейшее 
богослужение. 

Ответ общины «Рео этаНаз» («Благодарение Богу») известен в 
Северо-африканской Церкви и за рамками богослужения: он был ши- 
роко распространенной аккламацией согласия или приветствия. Как 
ответ на чтение из Св. Писания «Оео ргайав» — это подтверждение, 
что слушатели поняли прочитанное. Аналогичным образом приврат- 
ник, согласно бенедиктинскомоу уставу, в ответ на стук в ворота дол- 
жен ответить «Оео ргаНаз» и этим показать, что знает о желающем 
войти“, 

Совершенно аналогично формула «ео ргайав» в конце Мессы, 
наряду с благодарностью за полученные благодатные дары, выражает 
также, что известие о завершении богослужения — понято и принято. 

Возглас «Те, Міѕѕа еѕі» наиболее приличествует диакону, и Юнг- 
манн возводит его к служению глашатая-гарольда, возглашающего 
громогласно, тогда как судья или государственный чиновник в со- 
знании своего достоинства говорит скорее сдержанным голосом“. 


Г. Целование алтаря и Выход 


И Целование алтаря, и Выход зеркально повторяют обряды 
начала Мессы, хотя как правило процессия Выхода проходит менее 
торжественно, чем процессия Входа. Священник «вместе с алтар- 
никами выполняет предписанное знамение поклонения и возвраща- 
ется в ризницу-сакристию» (АЕМ 125). 


отсылка, прощание». — Прим. перев. 
з Ср. главу об истории Мессы. 
4 Ср.: ипртапп, М$ І, 537 и сл. 
4 Ср. Лшртапа, М$ П, 540. 
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2.8.6 ПРЕПОДАНИЕ ПРИЧАСТИЯ В СЛУЖЕНИИ ЕВХАРИСТИИ 
В ДРУГИХ ОБРЯДАХ 


А. Византийская Литургия 


Обряд причащения в Византийском служении Евхаристии на- 
чинается с Просительной ектении, к которой присоединяется «Отче 
наш». Затем следует Молитва главоприклонения-инклинации (причем 
диакон призывает: «Главы ваши пред Господом приклоните»), пос- 
ле чего священник совершает малое возношение” и возглашает: «Свя- 
тая святым!» 2. 

Раздробление евхаристического Хлеба и вложение частицы в 
потир-чашу предшествуют обряду вливания зеона-теплоты (подогре- 
той воды) в освященное Вино. Мистическое толкование обряда вос- 
ходит к разным источникам“, но смысл — один: теплота указывает 
на пламень Св. Духа, произведшего чудо пресуществления Даров. 

После причащения духовенства бывает причащение мирян, все- 
гда под двумя видами, причем как в форме отпивания из Чаши, так и 
с применением специальной ложечки-лжицы. 

Литургия завершается Малой ектенией, «Заамвонной молит- 
вой», благословением и отпустом, после чего нередко бывает раз- 
даяние благословенного хлеба («антидора») с индивидуальным бла- 
гословением верующих. 


Б. Мозарабская Литургия 


Обряд причащения начинается с прочтения общиной Никео- 
Царьградского Символа веры“. После этого бывает преломление 
Хлеба, сопровождаемое пением «Сапіц5 ад Сопітасійопет»". Свя- 
щенник раздробляет освященный Хлеб на девять частей и крестооб- 
разно выкладывает их на дискосе-патене, причем каждая частица сим- 
волизирует одну из тайн Христовых, поминаемых на протяжении цер- 
ковного года“. 


* Имеется в виду Возношение св. Хлеба: священник поднимает Агнца над дис- 
косом (и совершает им знак креста). — Прим. перев. 

4? Ср.: КаШз 153-156; Кисһагек, Гиигру 662-668. 

4 Ср.: Кисһагек, І йигру 683-688. 

4 Ср. ІСМНМ 118-123. 

** Песнь ко Преломлению. 

45 Ср. ІСМНМ 124-130; Ср. расположение частиц хлеба согласно схеме: МНМ 77. 
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После этого читается «Отче наш», к чему священник приглаша- 
ет, произнося текст, имеющийся в формуляре Мессы. Священник сам 
произносит Молитву Господню, а община после каждого прошения 
говорит аминь, также и после эмболизма, продолжающего последнее 
прошение «Отче наш», 

Как в восточных обрядах, смешение Даров сопровождается воз- 
гласом «Запса ѕапсііѕ» («Святая святым»). Та частица, которая сим- 
волизирует царское достоинство Христа («Верпит»), обмакивается 
в Чашу”. Затем бывает многочленное благословение, которое при- 
надлежит также к частному последованию (ргоргіит) и служит при- 
готовлению ко причащению*. Священник раздробляет Тело Господне 
и произносит формулу: «Согриѕ Сһгіѕіі 51 зайуаНо та» («Тело Хрис- 
тово да станет твоим спасением»). В это время диакон подаёт Чашу 
со словами: «Заприїз Сһгіѕіі тапеаё {есит гедегаріїо уега» («Кровь 
Христа да пребудет с тобой, истинное спасение»). Процесс причаще- 
ния сопровождает «Сапію5 ав ассейепіеѕ». По завершении раздаяния 
причастия хор исполняет «Апіїрпопа Розі Сотитипіопет»". Функцию 
Римской Заключительной молитвы исполняет «Огайо Сопріегигіа»", 
после чего имеет место отпуст общины. Самостоятельного благосло- 
вения при отпусте не бывает, поскольку, как считается, никакое че- 
ловеческое благословение по благодатному воздействию не сравнится 
с полученным причастием®. 


В. Амброзианская Литургия 


Обряд причащения в Амброзианской Литургии в значительной 
части соответствует Римской. Раздробление евхаристического Хлеба 
и Смешение совершаются непосредственно после Заключительного 
славословия Евхаристической молитвы; в это время поется «Сапіо 
аНо вреггаге де! рапе»"". «Арпиѕ Юеі» Римской Литургии в Амбрози- 


4 Ср. ІСМНМ 131-132. 

4 Ср. ІСМНМ 133-134. 

4 Ср. ІСМНМ 135-137. 

49 Ср. ІСМНМ 137: «А! дағ а 1а Бепдісібп е! сагасіег Фе ргерагасібп а Ја сотипібп, 
зе ехсінуе Іа розібійдай де оїга Бепдісібп а! па! де Іа пиза. Зе епііепіе дие, а! сопсішіг 
Іа сеіебгабіоп, Іа тауог Бепдісібп дие 105 Яейез риедеп Пеуагѕе сопвіро ев Іа Еисагізіїа 
дме һап гесібі4о», 

* «Антифон после причащения». — Прим. ред. 

7 «Завершительная молитва». — Прим. ред. 

*** «Песнь на преломление хлеба». — Прим. ред. 
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анской отсутствует®. Как и в Римской Мессе, Миланский миссал 
предлагает совершить перед причастием (второй) поцелуй мира, но 
он совершается только тогда, когда первого в начале служения Ев- 
харистии не было”. 


Литература 


Р. Вгоче: іе ӛЙегғе Коттипіоп 4ег Гаіеп т Міпеіанек 1а: Воппег ГейзсМ. Ғ. 
Треої. ша бесізогре 6 (1926) 1-28. 

Р. Вгомуе: Ріе Коттипіопуогбегейння іт Мшеайек. Іп: 2КТЬ 56 (1932) 375-415. 

Р. Вто\е: Коттипіопгйеп /кйпегек 2ейеп. Іп: ТЬОЇ 24 (1932) 592-607. 

Р. Вгоме: [уе Раийве Коттипіоп іт Мшеёайег Міпзіег 1938. 

Р. Вгоме: Шапп /їпя тап ап, іе т етег Меѕѕе Копзектіеніеп Нозіїен іп етег 
апӣеғеп Меззе аиѕгиіейеп? Іп: ТАСІ 30 (1938) 388-404. 

А. Неіп2: Да; Ғгкіейепздеег іп деғ ебтізсһеп Меѕѕе: Іп: Н. Кейгег / А. Неіп? / 
МУ. Гепхеп-Реіѕ: Дег тепвсһепкешіісһе Сов (Е5 Твоте) Тгіег 1990, 165-183. 

О. МиВБашп: Ре Напакоттипіоп. Кош 1969. 

1. Равсһег: Дек ЕнедепвтиВ 4ег Ійигуте. Іп: МТЬ7 9 (1958) 34-38. 

Н. Ѕраетапп: Діє Кийпзспе ип разіоға!е Вейеиѓипе 4ег Кеісһкоттипіоп, Іп: 1.) 
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Н. Зраетапа (Не.): « ...ипа ігіпКей аПе дағаиѕ». Тиг Кеіскоттипіоп іп ипѕеғеп 
Сетеіпаеп. Етеймштгр, - Вазе! - УЛеп 1986. 


5 Ср.: МА, Ргіпісрі е Мопте 57 а-с. 
8 Ср.: МА 861 «Рег вмзН тоН\ зі риосоосаге а диезю рипіо И гіо деЦа расе, 
отейепдоїо рита ФеПа ргезеща2опе Феї Фопі». 
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САКРАМЕНТАЛЬНЫЕ БОГОСЛУЖЕНИЯ 
ЦЕРКВИ 


«Ғасіе ай Ғасіет (е тіһі, Сһгіѕѓе, детопзігазії; іп іші (е іпуепіо 
ѕасгатепќіѕ»*. Приведенное высказывание св. Амвросия Медиолан- 
ского в высшей мере отвечает действительности, и оно проливает 
яркий свет на самую суть церковного служения таинств. Таинства не 
являются «символическими действиями» Церкви: она не стремится че- 
рез них выразить свою веру; таинства не суть также «педагогические 
средства», научающие той или иной истине веры. В них совершается 
реальное соединение человека со Христом, имеет место животворящее 
общение человека во Святом Духе с Богом-Отцом. 


* Аро]. Рторћ. Рау. 12,58 — РІ 14,875. 


4.1 


О ТАИНСТВАХ КАК ТАКОВЫХ И ОБ ИХ ОТНОШЕНИИ 
К ЕВХАРИСТИИ КАК ВЕЛИКОМУ ТАИНСТВУ 


4.1.1 ТАИНСТВА КАК СРЕДСТВА ОСВЯЩЕНИЯ ЧЕЛОВЕКА И МИРА 


Согласно Фоме Аквинскому, на Евхаристию как на свое средо- 
точие ориентированы все прочие таинства. 

Так, таинство Священства даёт право на её совершение, а Кре- 
щение — право на причастие. Миропомазание, возвышая человека, 
подводит его к Евхаристии. Покаяние и Елеосвящение больных 
готовят человека к достойному принятию свв. Таин. Брак — это со- 
четание Христа с Его Церковью, а такое же сочетание совершается и 
в Евхаристии'. 

Таким образом, «таинства так тесно сопряжены с Евхаристией, 
что они способны преподать особую благодать (которую каждое из 
них знаменует) лишь в отношении с Евхаристией. Евхаристия же пре- 
подаёт благодать — одна и сама по себе, тогда как остальные спаси- 
тельные священнодействия сообщают благодать при условии, что при- 
нимающий её имеет намерение приступать и к Трапезе Господней»?. 

В средневековом богословии Запада особое место, наряду с 
Евхаристией, отводилось ещё таинству Крещения. Являясь особенно 
действенными знамениями перехода Христа от смерти к жизни, они 
оба причислялись к «главным таинствам» (застатеніа таіоға)?. 

Таинство Крещения, действительно, насыщено памятью о Вос- 
кресении Христовом, но Евхаристия всё же, сверх своего нёкогда 
единственного совершения, является еше и всегда актуальным таин- 
ственным событием жизненного обмена между Богом и человеком. 


* Арої. Рторһ. Дамій. 12, 58 — РІ, 14,875. 

'Ср.: $ТЬ Ш 4.65 а. 3 с. 

2 Уарарріпі 125. 

з Ср. У. Сопваг: Гіе Ійее дег ѕастатема таіога. Іп: Сопсійшт (р) 4 (1968) 9-15. 
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Причащение свв. Даров при Крещении — это наивысший пункт 
посвящения нового члена Церкви. В причастии при Крещении чело- 
век включается в домостроительство спасения” Бога-Сына. Иметь в 
Нем долю, быть членом Его мистической жизни, принимать посред- 
ством Его оббженной человеческой природы нетварную благодать, 
т.е. самого Бога в Его сопряженности с человеком (как дар Св. Духа, 
завершающего всякое освящение) — всё это означает подключиться 
к сообщению Бога с миром, постоянно совершаемому в Евхаристи- 
ческом богослужении. 

Евхаристия сама разъясняет, почему, наряду с ней, нужны и дру- 
гие таинства. Таинство таинств“ выстраивает Церковь как мистичес- 
кое Тело Христово. Однако, это Тело ещё находится на стадии роста 
и пока не достигло полноты-плеромы (Еф 4, 13). «И как раз в дина- 
мике возрастания заложен опыт прочих сакраментальных энергий; в 
них выражается движение к окончательной парусим»""". Единство 
Тела Христова не может быть разрушено различием его членов. На- 
против, как раз поскольку они различны, поскольку им свойственны 
различные дары-харизмы и так как они пребывают в различных жиз- 
ненных ситуациях, Триединый Бог по-разному действует в отдельных 
членах: 

«Каждый человек уникален, поскольку он познаётся и бывает 
возлюблен в уникальном Теле возлюбленного Бога-Сына. Таинства 
отражают кафоличность""" любви Бога-Отца: если в Евхаристии эта 
любовь совершается совокупно во всем Теле, то в прочих таинствах 
Он обращается, откликаясь на частные нужды, к каждому отдельному 
человеку (соответственно его возрасту и дарам во Христе). В един- 
ственном таинстве, таинстве Тела Христова, каждое другое таинство 
от себя сообщает какой-либо из даров Св. Духа. Поэтому одно 
таинство отличается от другого своим собственным эпиклесисом»?. 


" Домостроительство спасения — святоотеческое именование Замысла (Пла- 
на) Божия относительно спасения падшего человечества. Ап. Павел в том же 
смысле говорит о «домостроительстве тайны» (Еф 3, 9). — Прим. перев. 

** Таинство таинств — парафрастическое именование Евхаристии. — Прим. 
перев. 

"" Парусия — второе пришествие Христово. — Прим. перев. 

4 Согроп 129. 

7" Кафоличность — всеобщность, всемирность, всеохватность. — Прим. перев. 

5 Там же, с. 131. 
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Ориентация таинств на Евхаристию имеет следствием, что их 
совершение может быть включено (и действительно включается) в 
Евхаристическое богослужение. К тому же эта направленность на 
Великое таинство распространяется не только на шесть других «боль- 
ших таинств» (засгатеніа таіоға), — они так названы для отличия 
семи таинств-сакраментов от сакраменталий (свяшеннодейственных 
обрядов), считающихся «меньшими» (ғасғатета тіпога), — но и на 
«все приятые в Церкви литургические обряды, чинопоследования, 
сакраменталий, молитвословия и особенно на Литургию Часов. Соот- 
ветственно смысл всех этих обрядов состоит в том, что они или под- 
готавливают верующих к совершению Евхаристической Жертвы, или 
проистекают из ней», 

Согласно Фоме Аквинскому, отнесенность таинств к Евхарис- 
тии как к своему средоточию выражается также в том, что три из них 
(Крещение, Миропомазание" и Священство) содержат в себе неизгла- 
димую духовную печать (слагасіег""). Они не могут быть повторены: 
в них верующий назначается к тому, чтобы принимать всё, что отно- 
сится к богослужению, или далее передавать его другим”. 


4.1.2 «ПРЕПОДАНИЕ» ИЛИ «СОВЕРШЕНИЕ» ТАИНСТВА? 


Сообщение Божественного искупления отдельным членам Цер- 
кви в виде таинств есть одновременно их включение в совокупность 
мистического Тела Христова. Даже если имеет место обращение к 


$ Ср.: Уававешь, Тһео1оріе 1271. 

" Миро (греч. рброу) — (в католической традиции) благовонный елей (как пра- 
вило, оливковое масло), освященный епископом. Миропомазание означает дар 
Святого Духа. Во время Крещения младенцев, согласно римскому обряду, свя- 
щенник совершает (первое) помазание новокрещенного миром; оно предвещает 
(второе) миропомазание, которое будет в дальнейшем совершено епископом. 
(В отдельных оговоренных случаях епископ может делегировать это право под- 
ведомственным ему священникам. — Прим. ред.) Во втором случае таинство 
называется Конфирмацией — «укреплением»; Конфирмация довершает хрис- 
тианское посвящение. — Прим. перев. 

7 «Печать Господня» (Допитсиз сһағасіег), или напечатление — неизгладимая 
мета, которой Дух С вятой отмечает принявших некоторые таинства. В силу 
неизгладимости печати Господней таинство Крещения (и Миропомазания и 
Священства) не может быть повторено. — Прим. перев. 

7$. ТВ. Ша. 63 а. 3 сотр. 
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одному члену индивидуально (например, в таинствах Покаяния или 
Елеопомазания Помазания больного), то и тогда Церковь, как мис- 
тическое Тело, всегда вовлекается в это священнодействие?. 

«Литургические действия суть не частные действия, но сверше- 
ния Церкви, представляющей собой “таинство единства”, то есть на- 
род святой, собранный и руководимый Епископами. Потому действия 
эти имеют отношение ко всему Телу Церкви, являют его и на нём ска- 
зываются. Отдельных же членов они касаются по-разному, в зави- 
симости от различий в чине, служебных обязанностях и действенном 
участии» (5С 26- Документы 24. 

Поскольку таинства имеют публично-экклезиальный (церков- 
ный) характер и так как они все орентированы на Евхаристию, ло- 
гично говорить о «праздновании» таинства также и в тех случаях, 
когда — как, например, в таинстве Покаяния — событие совершает- 
ся исключительно между «подателем» и «восприемником». Действи- 
тельно, если любое «празднование» — это утверждение бытия, то 
«торжеством» в высшей мере является именно Евхаристия, ибо в ней 
преподаётся Божественная жизнь. Как совершенное утверждение 
бытия, как полное восприятие мистического Тела в тринитарную пол- 
ноту жизни, Евхаристия может быть понята только как торжество. 

Аналогичным образом аспект «празднования» распространяет- 
ся и на другие таинства’. Их также следует торжествовать как Боже- 
ственные утверждения бытия. Действительно, в удалившийся ‚от Бога 


и стремящийся к смерти мир проникает полнота жизни (как плод ра- 


—————— и 
дости трех Божественных Лиц друг о друге), а жизненная полнота сов- 


сем не буднична и всегда бывает праздником. 

Конечно, таинства служатся в связи с индивидуальной ситуаци- 
ей, в которой оказался определенный член Церкви. И тем не менее 
они всегда вовлекают всё ее Тело, в полноте которого всем предстоит 
приобщиться к Божественной жизни. Соответственно если говорить 
о «преподании» кому-либо таинства, то смысл сказанного выше вы- 
ражается ущербно: тогда по ассоциации приходится думать об инди- 
видуалистическом спасении «отдельной души», а такое понимание 
игнорирует церковный аспект взаимоотношений отдельной личнос- 
ти с «ее» Богом. Даже если на самом деле — как, например, в инди- 
видуальной исповеди — и бывают ситуации, когда экклезиальное из- 


з Ср.: Согроп 130 и сл. 
9 Ср. 5С 27. 
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мерение таинства затушёвано, всё же, согласно установкам обновлен- 
ного богослужения", — и не только по пастырско-литургическим со- 
ображениям, — надо стремиться к тому, чтобы совершение таинства, 
когда только возможно, становилось общинным богослужением или 
хотя бы частью входило в состав молений народа Божия. 


4.1.3 «Подспорья БЛАГОДАТИ» ИЛИ ОСНОВНЫЕ ЧИНОПОСЛЕДОВАНИЯ? 


Таинства — это основные чинопоследования Церкви в основ- 
ных жизненных ситуациях ее членов. Они не являются — в анабати- 
чески-культовой односторонности — благодатными стимулами, дабы 
человек исполнял свой долг по отношению к Богу, или подспорьями 
свыше, поддерживающими правую веру и нравственные поступки. 
«Между тем, по-видимому, из нашего поля зрения почти полностью 
вышло значение таинств для обоснования христианской экзистенции, 
а также их сопряженность с искупительной смертью Вознесенного на 
Крест Господа, имевшей глубокие последствия. Подобное богословие 
таинств исходит из представления о Церкви как о заурядном нрав- 
ственном институте». 

В сакраментальном событии Христос обращается к человеку и 
всякий раз заново утверждает в нем обоживающее общение с Три- 
единым Богом. В своей обращенности Христос всегда дарует человеку 
долю участия в Нем самом, в Вочеловечившемся, и отдельный человек 
становится членом Его мистического Тела”, а, будучи частью Тела, 
человек (через Главу Тела) достигает Божественной жизни. 

Связь с Главой, однако, всегда представляет собой также связь 
с другими членами, имеющими долю во Христе, т.е. со всей Церко- 
вью. Стало быть, совершение любого таинства устрояет мистическое 
Тело и, следовательно, представляет собой основное чинопоследова- 
ние Церкви. Исходя из ее сути, «мы и о сути таинств можем ясно су- 
дить, и наоборот: в таинствах обнаруживает себя суть самой Церкви». 
Церковь — это основное таинство спасения, «непреходящее присут- 


* Говоря об обновленном богослужении или об обновленной литургии, М.Кун- 
цлер здесь и всегда в дальнейшем имеет в виду литургическую реформу П Ва- 
тиканского Собора. — Прим. перев. 

1 Ср.: ТВ. 5сһлеідег: Хеіснеп дее Майе Сойеѕ. Стипанв 4ег бакғатетепілесіоріе. 
Маш? 6. Аий. 1992, 53. 

" Напомним, что «мистическое Тело Христа» — это Церковь. — Прим. перев. 
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ствие Божие, по Своей воле явившего Себя человечеству во Иисусе 
Христе, присутствие истины и любви Божией, которые также сами 
заявляют о себе»". 

Будучи собственными чинопоследованиями Церкви, таинства 
причастны как к воплощению (инкарнации) Логоса, так и к вытека- 
ющей из него инкарнационной структуре Церкви. Прикрепленность 
Божественного действия благодати к зримым предметам и действиям 
тем самым представляет собой не произвольное, а необходимое во- 
влечение в общение Бога с человеком — всего творения, ибо без по- 
средования никакая связь невозможна. Христос, превечное Таинство, 
на все времена осуществляет Свою искупительную волю в зримых 
знаках посредством видимого универсального таинства Церкви”. 

«Таинства Церкви» имеют двоякий смысл: они совершаются «по- 
средством Церкви», «поскольку эта последняя есть таинство делания 
Христа, Который, благодаря ниспосланию Св. Духа, действует в ней. 
И они, таинства, “существуют для Церкви”; они суть “сакраменты, 
посредством которых строится Церковь” (АпризИпиз, сіу. 22,17), по- 
скольку они сообщают и преподают людям, прежде всего в Евхарис- 
тии, тайну общности с Богбм, Богом любви, Единым в Трех Лицах»? . 


4.1.4 Слово и ЗНАК-ОБРЯД 


«Убери слово, и разве вода не останется водой? Но если к при- 
родному элементу присоединяется слово, то творится таинство»\. 
Тем самым уже бл. Августин квалифицировал таинства как коммуни- 
кативные действия". В иных терминах то же самое утверждается и 
схоластами". 


" Такую цитату приводит Ранер (Кайпег) по Шнейдеру (8сіпеідеу; Ресйел 48). 

ІЗ Ср.: 5сблеідег, 2еісһеп 41, особенно прим. 21 со ссылкой на О. Земмельрота 
(О. Ѕеттеғо!ћ). 

ІЗ Каїесрізтиз 1118. 

№ Нот. 80,3 іп Іоап. — РІ 35, 1840. Это суждение проникло даже в Декрет Гра- 
циани (Ресгеит Стайапі): с. 54 С 1 91 — Е. Кісһег/ Е. Егіедбете (Нро.): Согриз 
Ішїѕ Сапопісі, Едійо Нірзіепзіз зесипда. 2 В4е., Ееірзгів 1879-81, І, 379. 

ІЗ Как сегодня поступает Гюнерманн (Нйпектапп). Ср.: Р. Нипегтапп: байға- 
тет — Ғіриғ дез Геђепѕ. Іп: В. ЗспаеЙег / Р. Напеппапп: Апкопӣ Сойеѕ ипд Напасіп 
дез Мепѕсһеп. Тһезеп йҺег Кин ипа Ѕакгатепї. Егефигр — Вазе! - Міеп 1977, 51-87. 

№ Ср.: Ѕсһпеійег, 2еісћеп 58 гг 5акгатепіепінеоіобіє дез Реїгиѕ ГотБагфиз. Отно- 
сительно Фомы Аквинского ср. там же, с. 59. 
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Но не является ли всё-таки таинство чем-то большим, чем (по 
выражению Августина) «ставшее зримым слово»? Чем-то большим, 
чем обрядами и обрядовыми действиями «вызванное словесное бла- 
говестие об искупительном событии и обетовании искупления для всех 
людей (некогда совершившемся, неповторимом и поэтому совершив- 
шемся и на сей раз)»? Разве оно, таинство, «применительно к благо- 
вестию слова нуждается всего лишь в воспринимающей вере субъекта 
и не предполагает дальнейшего непростого вопроса о причинности», 
а именно: в какой мере действие благодати должно реально мыслить- 
ся зависимым от совершения внешних, материальных обрядов?" Разве 
вызванное (обрядовыми) действиями благовестие слова — это всего 
лишь уступка «слабому человеку», тогда как «сильные души» не нуж- 
даются в обрядах, ибо для них достаточно благовестия как такового? 

Слово, которое должно быть прибавлено к обряду, есть не де- 
скриптивное, а перформативное слово”, т.е. слово, творящее реаль- 
ность", Если бы оно было всего лишь «описывающим», то понимание 
таинства как «вызванного (обрядом) словесного благовестия» риско- 
вало бы поставить под вопрос сами таинства, да и всю литургическую 
жизнь. На самом же деле слово, присоединяемое к обряду, творит Бо- 
жественную реальность. А она распространяется как на материаль- 
ный аспект таинства, так и на его восприемников. В слове, обряде и 
обрядовом действии, дополняющих друг друга, неизменная Божест- 
венная любовь «прикрепляется» к определенному месту и времени". 
Исходя из этого и можно понять значение эпиклесиса в сакраментах 
(таинствах) и сакраменталиях (священнодейственных обрядах): сво- 
ей нетварной благодатью перформативное слово наполняет профан- 
ность удаленного от Бога мира. Христос «сам действует в своих таин- 


1 Ср.: А. МіШег: Шейн аїе Ійитріє? ОБегіевипреп ги етет тгар/дйНніреп Іліиғріе- 
уегзійпапіз апвезісііз пешірег Ін/гавезіеПипреп. Іп: 1.) 39 (1989) 156-376, 160. 

“В человеческой коммуникации различаются дескриптивные и перфор- 
мативные ситуации. Если говорящий с помощью вербальных знаков описывает 
(для адресата) окружающую действительность («Травка зеленеет. Солнышко 
блестит.»), то говорят о дескриптивной ситуации. Если же вербальные знаки 
не просто отражают, а сами меняют действительность (сказать «Здравствуй- 
те!» — значит приветствовать адресата; сказать «Объявляю приговор: десять 
лет» — значит осудить адресата и т.д.), то возникает перформативная ситуация. 
Совершение вербального обряда при служении таинства — это перформатив- 
ная ситуация. — Прим. перев. 

Із Ср.: Ѕсһпеійег, 2еісһел 60. 

З Ср.: А. МӘШег: Бесім Фе Гігигріе? 163. 
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ствах и сообщает тот вид благодати, который назнаменован тем или 
другим таинством. Бог-Отец всегда слышит молитву Церкви своего 
Сына, а Церковь в эпиклесисе каждого таинства выражает свою веру 
в силу Св. Духа. Как огонь претворяет в свою природу всё, что ни по- 
падётся, так и Св. Дух претворяет в Божественную жизнь то, что под- 
падает под его власть». 


4.1.5 ТРЕБНИК (КІ/ТИАІЕ) 


Ритуал", книга, содержащая чинопоследования таинств и сакра- 
менталий, восходит к «Апостольскому преданию»" св. Ипполита 
Римского, в котором, среди прочего, говорится и о преподании та- 
инств и благословений. Книга стала в подлинном смысле слова «мо- 
делью» для всех последующих требников. Подручная книга служаще- 
го священника, требник наставлял его поступать предложенным или 
же сходным с ним образом. 

Более высокую степень обязательности имел сакраментарий 
(ғасғатетағ): он содержал чин Евхаристического богослужения, а 
также и таинств, сопряженных со служением Мессы. Внутреннее чле- 
нение сакраментара определяется кругом литургического года". 


2 Каїесбізтиз 1127. 

* Обычно наименование богослужебной книги Католической Церкви (латин- 
ского обряда), известной как гйиаге, на русский язык переводится как требник 
(см., например, Словарь: 25). Иногда удерживается заимствование ритуал 
(см., например, Катехизис: 716). Как бы то ни было Римский ритуал содержит 
чины всех богослужений (кроме Мессы), совершаемых священниками, и, сле- 
довательно, отличается от богослужебной книги требник, как она известна в 
православной традиции. Следует иметь в виду для дальнейшего, что под тер- 
мином требник применительно к Католической Церкви всегда имеется в виду 
именно гйиа(е (ритуал). — Прим. перев. 

** «Апостольское предание» (‘Н дтостодхкт) порббоолс; Тгад Шо арозюНса [сокра- 
щенно: ТгадАр]) — документ, известный ранее как «Чин Египетской Церкви» 
и ныне атрибутированный св. Ипполиту Римскому. Содержит подробные опи- 
сания обрядов и чинопоследований, которые употреблялись в Риме в начале 
Ш в. — Прим. перев. 

"" Литургический год — церковный год, в котором определено место рели- 
гиозных праздников и богослужений. В латинской традиции начинается с пер- 
вого воскресенья Адвента, т.е. с первого воскресенья после дня ап. Андрея (30 но- 
ября). — Прим. перев. 
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Требником особого типа, содержащим чины сакраментальных 
действий епископа, является понтификал", новый тип книги, возник- 
ший в Майнце в 950 г. В последующее время в зависимости от него 
возникли подобные же книги для монастырского употребления, при- 
чем их затем восприняло и светское духовенство. Эти книги получили 
различные наименования: ѕасеғаоіаіе (священнический служебник), 
азепаа (чиновник), тапище (букв. подручник), разіоға!е (пасторал; 
букв. книга пастыря) (или оф5едиївіє). 

В эпоху до изобретения книгопечатания все эти книги имели более 
или менее примитивный характер. С появлением книгопечатания они 
получили широкое общественное распространение, что в дальнейшем 
в диоцезах привело к унифицикации литургических последований. 

17 июня 1614 г. был опубликован (как последняя литургическая 
книга) Кіша!е Вотапит (Римский требник), подготовленный по ре- 
шению, принятому на заключительном заседании Тридентского Со- 
бора 4 декабря 1563 г." Он отличается от прочих литургических книг, 
возникших в период послетридентского обновления, одним важным 
пунктом: в бреве" Папы Павла У"" сказано, что новый Ритуал, не 
будучи единым требником, обязательным для регионов всего мира, 
намеренно создан как хотя и предлагаемая и рекомендуемая книга- 
образец, но всё же не отменяющая особых чинопоследований, сложив- 
шихся в диоцезах""". Тенденция ко всемирной унификации служения 
таинств со временем всё громче заявляла о себе, но тем не менее книга 
предоставляла определенную свободу вплоть до ХІХ в. Правда, впо- 
следствии (со времени Папы Григория ХУГ""" и вплоть до І Вати- 


* Понтификал (ропирса!е) — богослужебная книга, содержащая чинопосле- 
дования, совершаемые епископом. Соответствует архиерейскому чиновнику в 
православной традиции. — Прим. перев. 

1 В 1568 г. был опубликован Вуеуіағит Котапит, в 1570 г. — Мзае Котапит, 
в 1596 г. — Ронийсше Котапит и в 1600 г. — Саеғетопіаіе Ерізсорогит. [Бреви- 
арий — часослов; книга, содержащая чинопоследования суточного круга (с дру- 
гими краткими текстами); служебник католического духовенства. Миссал — 
книга, содержащая чинопоследование Мессы (служебник). Церемониал — чи- 
новник архиерейского священнослужения. — Прим.перев.) 

7" Бреве — папское письмо к конкретным адресатам по конкретным вопро- 
сам. — Прим. перев. 

“" Понтификат Папы Павла У: 1605-1621 гг. — Прим. перев. 

""" Диоцез — (в латинской Церкви) церковная область, во главе с епископом; 
(в восточном христианстве) епархия. — Прим. перев. 

***** Понтификат Папы Григория ХУІ: 1834-1846 гг. — Прим. перев. 
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канского Собора) Айиае Котапит стал-таки обшеобязательным треб- 
ником, но епископы сохранили право присовокуплять к нему прибав- 
ления, пусть и подлежавшие предварительной апробации в Риме. 

Фишер усматривает за всем этим дух реставрации“, «которая во 
Франции приводила, под влиянием писаний аббата-бенедиктинца 
Проспера Геранже (Сибгапуеег)", к судорожному отказу от собствен- 
ного литургического достояния, — как малоценного, так и весьма 
ценного, — ради принятия римских литургических книг... К концу 
столетия тезис об обязательности Римского требника, наряду с ко- 
торым могли иметься одобреные Римом епархиальные приложения, 
стал ѕепіелііа соттипіѕ°»??. 

В 1925 г. вышло в свет исправленное официальное издание Кі- 
ше Котапит, которое потребовалось в связи с Сойех Ішгіз Сапопісі 
от 1917 г." «Этот кодекс и новое обязательное издание Айиаіе Кота- 
пит со своей стороны побудили диоцезы переработать собственные 
чинопоследования, которые, как известно, были простыми приложе- 
ниями (аррепаїсеѕ) к Римскому требнику. Соответственно год 1925-й 
знаменует собой начало интенсивной реформы чинопоследований как 
во многих диоцезах, так и на национальном уровне»? . 

Не в последнюю очередь под влиянием Литургического движе- 
ния были выработаны единые чинопоследования для германских дио- 
цезов, т.н. Сойесіїо Кйшит, опубликованные в 1950 г. Они стали об- 
разцом для других языковых ареалов, где также создавались книги, 


* Имеется в виду эпоха, последовавшая за разгромом Наполеона. — Прим. 
перев. 

" Проспер Геранже (Сиеғапреғ; 1805—1875) — французский монах-бенедик- 
тинец, ультрамонтан, стремившийся к изгнанию из литургической практики ме- 
стных епархиальных чинопоследований с заменой их римскими обрядами. При- 
зывал к активному участию верующего народа за богослужениями и дал толчок 
возникновению Литургического движения. — Прим. перев. 

* Зепіепіа соттит5 — общее место. — Прим. перев. 

22 Ср.: Еізсһег, пище, 2624, 2664. 

* Содех Іиғіѕ Сапопісі (сокращенно СІС; Кодекс канонического права) — ос- 
новной сборник канонов, т.е. актов церковной власти, имеющих силу закона. 
Противопоставляется основному своду гражданских законов по римскому пра- 
ву (Сойех 1игіз Сіуі із). СІС имеет длительную историю; по инициативе Папы Пия 
Хк 1917 г. был разработан новый СТС, вступивший в силу при Папе Бенедикте 
ХУ в 1918 г. По решению П Ватиканского Собора СІС 1917 г. был пересмотрен; 
его новая версия подписана Папой Иоанном Павлом Пв 1983 г. — Прим. перев. 

З А. Неїп7: [ле Еаег дег Ѕағатете т дег Ѕрғасһе дез Роїкез 260Е 
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содержащие чинопоследования на двух языках; эти чинопоследова- 
ния повлияли и на обновление чинопоследований таинств“. 

Вопреки устремлениям курии закрепить римский централизм?5 
П Ватиканский Собор принял решение о «сосуществовании» Кйиае 
Котапит и частных требников диоцезов. «Согласно новому изданию 
Римского Требника, полномочной церковной территориальной вла- 
сти [...] следует как можно скорее подготовить особые Требники, от- 
вечающие нуждам отдельных регионов, в том числе и в отношении 
языка. После того, как Апостольский Престол ознакомится с ними, 
эти Требники надлежит использовать в соответствующих регионах» 
($С 635; Документы: 34). 

Таким образом, новый Римский Требник является всего лишь тре- 
бником-образцом. Епископские конференции не только имеют пра- 
во приспосабливать его к запросам своих территорий, но и получили 
такое поручение. Римский Требник и задуман как документ, пред- 
полагающий адаптацию, особенно в том, что касается использования 
родного языка верующих. 

Против первоначального намерения сохранить сакраменталь- 
ные формулы в их латинском виде протестовали епископы миссио- 
нерских территорий, и Собор подавляющим большинством голосов 
поддержал их. При этом решающую роль сыграла статья 5С 59, со- 
гласно которой таинства не только предполагают веру, но словами 
и действиями также питают её, укрепляют и выражают: поэтому-то 
они и называются таинствами веры. «С подобной позицией едва ли 
удалось бы согласовать одновременное предписание о произнесении 
сакраментальных формул только по-латыни; оно исключило бы тезис 
о том, что таинства могут послужить укреплению веры получателя». 

Соответственно в 1969 г. вышел в свет «Огао Баріізті рагушогшт» 
(«Чин крещения младенцев»), открывший собой постепенную публи- 
кацию всего Римского Требника. Его приспособление к различным 
культурам и местным языкам было поручено — и это поручение дей- 
ствует до сих пор — региональному церковному руководству. 

К настоящему времени новое издание литургических книг по- 
чти завершено. Для многих из них потребовалось уже второе издание 


2 Ср. там же, с. 269. 

25 Эти устремления нашли свое выражение в издании «Содех гифгісагит» от 
1960 г., в официальных изданиях Бревиария от 1961 г. и Римского Миссала от 
1962 г., хотя уже 25 января 1959 г. Папа Иоанн ХХШ объявил о созыве Собора! 

26 Бізсһег, Рйиа!е 269. 
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(е@ то туріса); это свидетельствует о том, что — в отличие от развития 
ситуации после Тридентского Собора — нынешняя литургическая ре- 
форма еще отнюдь не завершена. Она ставит перед собой всё новые и 
новые задачи. 

Западному Требнику у византийцев соответствует евхологий" 
(которым пользуются священники) и архиератикон (на основе кото- 
рого совершается епископское служение). Древнейшая рукопись гре- 
ческого евхология восходит к УШ-Х вв. (Сойех ВагЬегтих етаесиз 336), 
а древнейшая церковнославянская рукопись (Еисһоіоріоп 5іпайті- 
сит) — к Х1в.?' 
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" Книга евхологий, принятая в Греко-Православной Церкви, представляет 
собой, если исходить из практики Русской Православной Церкви, сочетание 
служебника и требника. — Прим. перев. 

7 Ср.: М. Сарриупз: 1.Візідіге дез Путез Ійиғрідиеѕ өтесе: Зілді Бігапійпі 6 (1940) 470- 
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зісһіруопр дег АЦеп Кігсре. Меп — Кош -- Стах 1981, статья ЕисПоїоріоп 109 и сл. 
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4.2.1 ЗНАЧЕНИЕ ТАИНСТВ ХРИСТИАНСКОГО ПОСВЯЩЕНИЯ 


Под термином «посвящение» (инициация) в религиоведении по- 
нимают ритуальное включение человека в общину верующих или же 
перевод его в новый чинопорядок в структуре последней‘. 

«Христианское посвящение» — это включение человека в Мис- 
тическое Тело Христово посредством Крещения, Миропомазания и 
первого Причастия”, когда он впервые соучаствует в служении Ев- 
харистии. Только будучи включен в Мистическое Тело, человек спо- 
собен воспринимать оббживающую благодать. Когда совершаются 
таинства христианского посвящения, Бог действует в человеке: Он 
устанавливает ведущую к обджению синэргию? между Собой и чело- 
веком, теперь снова могущим получать нетварную благодать). Из это- 
го вытекают все аналогичные именования Крещения — «новое рожде- 
ние» или «новое творение». 

Таинства посвящения состоят из Крещения, Помазания св. ми- 
ром и Причастия. Будучи посредством Крещения включенным в Ми- 
стическое Тело, — тем самым преданным также домостроительству 


" Обобщающим термином таинства христианского посвящения называются 
три таинства — Крещения, Миропомазания (Конфирмации) и Евхаристии. 
Иное название — таинства введения в христианство. — Прим. перев. 

' Ср.: М. ЕПаде: Віт апа Кефіні. Тре Кеііріоиѕ Меапіпоѕ оў Іпййайоп т Нитапе 
Сийиге. Чем УогК 1958. 

“В Православии Святое Причастие в рамках единого обряда сразу же пре- 
подаётся ребенку (в том числе младенцу), как только он будет крещен и миро- 
помазан. В латинской Церкви доступ к Св. Причастию открывается лишь с того 
момента, когда человек достиг сознательного возраста. — Прим. перев. 

2 Понятие синзргни является для восточного богословия основополагающим. 
Ср.: Собой. І йшуле аиз дет Итцией 30, Апт. 3, 79/80, Апт. 1. 

з Ср.: 7. Меуспдогії, Іпішайіоп д Іа Іһеоіоріе Бузатіпе. Рагіѕ 1975, 181. 
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спасения Бога-Сына, — христианин воспринимает во Св. Духе — По- 
даятеле и Завершителе любого освящения — Божественную жизнь, 
которая от Бога-Отца исходит. Помазание св. миром как раз и под- 
ключает к домостроительству спасения Св. Духа. Посредством пер- 
вого вкушения Евхаристических Даров верующий входит в таинство 
Церкви. Как носитель царственного священства”, он получает себе 
место за Евхаристической трапезой. Таинства посвящения, являясь 
сакраментами «тайноводственными»" (мистагогическими), представ- 
ляют собой обобщение всего домостроительства спасения и вводят в 
него“. 


4.2.2 ХРИСТИАНСКОЕ ПОСВЯЩЕНИЕ В ДРЕВНЕЙ ЦЕРКВИ 


В Св. Писании засвидетельствован случай спонтанного Кре- 
щения человека, пришедшего к вере (Крещение евнуха-ефиоплянина 
[Деян 8, 26-40]. 

Правомочность Крещения младенцев производится от «домаш- 
них формул» Нового Завета: женщина, именем Лидия, торговавшая 
багряницею, была крещена вместе со всеми «домашними ее» (Деян 16, 
15). Тем не менее у нас нет полной уверенности в том, что в новозавет- 
ные времена крестили младенцев. 

Начиная с конца П в., можно обнаружить следы катехизации"" 
желающих креститься. Однако, более ясное представление о том, как 


" Основания для царственного священства всех крещеных христиан усмат- 
риваются в Ветхом Завете: избранный народ был поставлен Богом как «цар- 
ство священников» (Исх 19, 6). А также в Новом Завете (1 Пет 2, 9). Соответст- 
венно вся община верующих — священническая. — Прим. перев. 

" Тайноводство (греч. поєтаувууїа) — «введение в смысл таинства». Так, ли- 
тургическая катехизация является тайноводственной. — Прим. перев. 

4 Ср.: І. Гават: Рпештаїоіоріє дег Ѕакгатепіе дег сһгіѕўісһеп Муѕіароріе. Іп: Е. С. 
Зицпег (Не.); Таше цпа Еиттипе. 7менез Верепзбигрег Окитепізспез Ѕутроѕіоп. Ве- 
репзбиго, 1971, 69. 

5 Относительно полемики по зтому поводу и особенно о законности креще- 
ния младенцев (отвергаемом протестантами) ср.: Кіеіпһеуег, Еіпе/едекипо 33-35. 

"7 Катехизация (или обучение, в церк.-слав. традиции — оглашение) — сис- 
тема обучения кандидатов на Крещение (или крещеных маленьких детей по до- 
стижении ими сознательного возраста). Институт катехизации называется кате- 
хуменатом, а оглашаемые — катехуменами. Оглашение проводится на осно- 
вании официально одобренной книги — Катехизиса. В частности, последний 
«Катехизис Католической Церкви», подготовленный после П Ватиканского 
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она проводилась, и о заключительном обряде посвящения можно най- 
ти лишь в «Апостольском предании» св. Ипполита Римского. 

Согласно источнику, когда некий человек заявлял о желании 
креститься, он сразу же свидетельствовал и о решимости вести жизнь 
христианина: ему задавали вопросы о личном образе жизни и про- 
фессии, а определенные профессии для христианина были закрыты. 
В Тгайдр. 15 намечена также какая-то «зачаточная» форма института 
восприемников“. 

Продолжительность катехизации (оглашения), согласно Иппо- 
литу, составляла примерно три года, но её можно было и уменьшить 
(ТтадАр. 17). Оглашаемые (катехумены) не имели права молиться сов- 
местно с верными и не обменивались с ними поцелуем мира. За ага- 
пой катехумены сидели отдельно от верных, а к участию в Евхарис- 
тическом богослужении их не допускали вовсе (Тга4Ар. 18, 26-27). 
Непосредственное приготовление к Крещению начиналось с заслу- 
шивания свидетелей (поручителей). После этого желающих Крещения 
допускали к слушанию Евангелия. 

Характерно, что на последней подготовительной фазе практи- 
ковались ежедневные экзорцизмы”, причем самый последний прово- 
дился лично епископом. Крещению предшествовал пост в (Страстную) 
пятницу. Утром в Страстную субботу епископ совершал последнее воз- 
ложение рук ради изгнания бесов, дул на кандидата и всякий раз на- 
лагал ему крестное знамение на лоб, уши и нос (ТгадАр. 20). 

Само крещение начиналось после всенощного бдения «при воз- 
глашении петухов»: тогда произносилась молитва над крещальной 
водой. После этого епископ освящал елей, необходимый для пома- 
зания. Крещаемые произносили отречение от сатаны, их помазывали 
елеем катехуменов", Затем следовало само Крещение: диакон вместе 


Вселенского Собора, был представлен Папой Иоанном Павлом П в Апостоль- 
ской конституции «Ее! дерозйишт» от 11 октября 1992 г. 

9 Ср.: ТгадАр. 15, ей. беегіпрѕ 182. 

* Экзорцизмами в западной традиции называются молитвы и обряды изгна- 
ния лукавого из человека или предмета. В католичестве экзорцист (закли- 
натель) — одна из традиционных должностей церковнослужителей; отменена 
в 1972 г. Экзорцист изгонял бесов, в том числе и из оглашенных перед Креще- 
нием. В православной традиции заклинательные молитвы в обряде Крещения, 
сопровождаемые дуновением священника на уста, чело и грудь крещаемого, 
называются запрещениями. В Православии совершается также и отдельный чин 
изгнания бесов. — Прим. перев. 

“ В западной, как и в восточной традиции, в служении таинств используют- 
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с крещаемым сходил в крещальный бассейн, а служитель” таинства 
оставался на краю бассейна. Он налагал руку на главу крещаемого 
и задавал ему вопросы о вере (по трехчленной формуле, напоминаю- 
щей Апостольский символ веры). Всякий раз, когда крещаемый от- 
вечал «Верую», служитель таинства рукой погружал его в крещаль- 
ную воду. Крещение совершалось в особом помещении, и, одевшись, 
новокрещенные переходили в храм, где епископ возлагал на них руку 
и помазывал им главу «елеем благодарения». Он знаменовал лоб 
новокрещенных знаком креста и преподавал им поцелуй, означавший 
принятие их в члены Церкви. За крещальной Евхаристией им давали 
пить из чаши, содержащей молоко с медом, в знак того, что они до- 
стигли Земли Обетованной (ср. Исх 3, 8). 

«Катехуменат как институция Церкви Римской Империи» при- 
шел в упадок «задолго до того, как Авросий был избран епископом 
Медиоланским»”. При св. Амвросии Медиоланском (в конце ТУ в.) 
прием в катехуменат сопровождался самостоятельным обрядом: же- 
лавшему Крещения на лоб возлагалось знамение креста. Другие об- 
ряды во время катехумената для Милана не засвидетельствованы, 
равно как и его продолжительность*. 

Время «подготовленных» (компетентов) начиналось с записи 
кандидата (потепаайо) в начале предпасхального времени покаяния. 
В источниках упоминается об исповедании грехов, и оно, как кажется, 
заместило «ранее известное испытание образа жизни оглашаемого». 
Время «подготовленных» явно было — наряду с продолжением обу- 


ся два вида освященных масел — миро (помазание которым есть знак печати 
Св. Духа; преподается в таинстве Миропомазания) и освященный елей (для 
помазания катехуменов и для помазания больных). — Прим. перев. 

° Служитель таинства — (духовное) лицо, имеющее от Церкви право и по- 
ручение совершать обряд таинства. Обычно служение таинства совершает т.н. 
изначальный служитель (тіпізет огіріпатіці) — например, Крещение соверша- 
ет священник, — но в некоторых случаях служение таинства может быть 
поручено другому лицу или даже (в случае смертельной опасности) совершено 
без поручения. — Прим. перев. 

7 Так полагает Шмитц (5сйтіг2) в своем введении к «Ре басгатепі5» и «Ре 
Музегиз». Егефиго - Вазе! - УЛеп 1990 (ЕС 3) 16. 

8 Шмитц (5сптиг, цит. раб., 17) полагает, что в Милане, наряду с начальной 
катехизацией, больше не имелось никакого отдельного обучения желающих 
креститься. Из свидетельства Амвросия видно только то, что оглашенные- 
катехумены могли принимать участие в Литургии Слова за Мессой, включая 
выслушивание проповеди, т. е. что в вопросах вероучения и нравственности они 
подвергались обычному наставлению, как и прочие верующие». 
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чения — временем покаяния: желавшие Крещения постились всю не- 
делю, за исключением субботних и воскресных дней, и предавались 
интенсивной молитве. Кроме того, проводились «проверки», т.е. ис- 
пытания знаний и экзорцизмы. 

В субботу накануне Пасхи совершалась т.н. «преподание Сим- 
вола веры» (ггадйіо зутрої): епископ говорил подобающее слово и 
неоднократно повторял Символ веры. «В заключение /гаайіо зутрой 
давалось предостережение никогда не записывать Символ веры, а 
помнить его наизусть и часто повторять, но исключительно про себя, 
чтобы сохранить в тайне от оглашаемых и от еретиков». 

«Подготовленным»-компетентам давали несколько дней для 
точного заучивания Символа веры, после чего они произносили его 
наизусть в обряде т.н. Кед@о Зутфой («повторения Символа веры»). 
Согласно Шмитцу, это был последний литургический акт для «под- 
готовленных» 9; заучивания и воспроизведения молитвы «Отче наш», 
как оно было известно в Риме и в других местностях", св. Амвросий 
не знает. 

Обряд христианского посвящения совершался только в Пас- 
хальную ночь. Он начинался в Страстную пятницу с «таинства отвер- 
зения слуха и уст», т.е. с обряда «еффафа»", когда в подражание изве- 
стному евангельскому эпизоду (Мк 7, 32-35) епископ прикасался к 
ушам и носам" крещаемых". 

Затем совершались: освящение крещальной воды; предкрещаль- 
ное помазание для укрепления в противостоянии злу; отречение от 
сатаны (абгепиппайо), причем крещаемых обращали лицом на запад; 
сочетание со Христом, причем теперь они поворачивались лицом на 
восток, после чего и совершался сам акт Крещения". 


9 Там же 25. 

Ю Ср. там же 28. 

И Ср. 3. А. Лшртапа, Сеуогдепе Ійитуїє. Ѕїіийіеп ипа ПиғсҺЫіске. Іап5ргисі - 
Гари 1941, 168 г. 

* Еффафа (еффата) — обряд в католическом последовании Крещения, когда 
священник произносит слова «Еффафа, то есть: отверзись» (Мк 7, 34), притра- 
гивается к ушам и устам крещаемого и молится о ниспослании ему даров слу- 
шания и провозглашения веры. — Прим. перев. 

7 Так в немецком тексте книги. Кажется, епископ касался всё-таки уст, а не 
носа. — Прим. перев. 

2 Согласно Шмитцу (5сйтй2, цит. раб, 29), хотя впервые об обряде «эффафа» 
действительно упоминает именно Амвросий, всё же он его не ввел, а унаследовал. 

Подобное обращение лица известно уже св. Кириллу Иерусалимскому 
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Согласно сообщению св. Амвросия, служитель таинства задавал 
три вопроса относительно веры в Пресв.Троицу, и всякий раз, когда 
звучало «Верую», стоявшие в крещальном бассейне диаконы погру- 
жали крещаемого в воду". Затем совершался проход по крещальному 
бассейну, в воспоминание о проходе народа Израилева через Чермное 
море. 

После Крещения совершалось Миропомазание, и оно было для 
св. Амвросия «завершительным действием, дополнявшим акт Креще- 
ния». Миропомазание, однако, отличалось от «запечатления Свя- 
тым Духом». Этому последнему предшествовали чтение Евангелия 
(Ин 13, 4-14, умовение ног (которое отцы Церкви с опорой на Ин 
13, 8 понимали как освобождение от первородного греха) и вручение 
белой крещальной одежды. Запечатление Святым Духом представляет 
собой «не что иное как знамение креста на лбу крещенного... В писа- 
ниях св. Амвросия нигде не говорится в явном виде и даже не намека- 
ется, что крестное знамение было сопряжено с “помазанием миром”»!. 

После всего этого совершалась крещальная Евхаристия, за ко- 
торой новокрещенные принимали причастие у алтаря. 

Разрушение института катехумената и всё более становящееся 
нормой Крещение младенцев весьма повлияли на обряды посвящения. 
От Крещения отделились два других инициальных таинства — Ми- 
ропомазание и Первое (по Крещении) Причастие; их теперь отнесли 
к более позднему времени и стали преподавать в иной очередности, 
тогда как элементы подготовки оглашаемых (катехуменов) и совер- 
шения таинства Крещения срослись в единое чинопоследование. Об- 
ряды, ранее предназначавшиеся для взрослых, теперь стали прила- 
гаться к младенцам. Также и крещальная формула была затронута 
переходом к регулярному Крещению младенцев. Пока Крещение 
принимали взрослые, еще оставалось сочетание трехкратного испо- 
ведания веры (в форме вопросов и ответов) с троекратным погруже- 
нием в воду. Когда же перешли к Крещению младенцев, утвердилась 


(Муз. Сак. 1,2 — 5СІ 126615, 84); оно еще и поныне предусматривается визан- 
тийским обрядом Крещения. 

їз Ср.: ӛсімпіг2, цит. раб., 34-39. Вопреки Кляйнхойеру, который на основании 
археологических находок полагает, что хотя крещаемый действительно стоял 
в воде, но само крещение совершалось всё же обливанием, Шмитц настаивает, 
что оно совершалось погружением. 

5 Там же 41. 

6 Там же 49 и сл. 
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индикативная” (изъявительная) крещальная формула”. Кроме того, 
Крещение стали совершать по возможности как можно ближе ко дню 
рождения ребенка, так что старые церковные сроки для совершения 
таинства потеряли свое значение. 

Сложился чин Крещения младенцев, содержавший крайне со- 
кращенный, «скоростной бег» через обряды древнего христианского 
посвящения, и ему предстояло удержаться вплоть до литургической 
реформы П Ватиканского Собора. 


4.2.3 ТАИНСТВО КРЕЩЕНИЯ МЛАДЕНЦЕВ: ЕГО РАЗВИТИЕ И 
СОВРЕМЕННАЯ ФОРМА 


В Римском Требнике (Вйиае Котапит) от 1614 г. Крещение 
младенцев (П,2) считалось нормой. В нем не было вопроса об имени 
крещаемого, и обряд начинался сразу с «огласительного наставле- 
ния», преподаваемого новорожденному. Затем следовали экзорцизмы 
(с дуновениями священника) и наложение крестного знамения на лоб 
и грудь. Совершалось благословение и преподание соли (этот обряд 
вошел в Требник из чинопоследований Северной Африки). Хранящая 
от тления соль была знаком закрепления решимости катехумена при- 
нять Крещение". Штенцель (5/епгеї), правда, усматривает в «ва! ѕа- 
ріепіїає»", — как и при вручении соли гостю, пришедшему на трапе- 
зу, — указание на ставшую доступной после принятия Крещения дей- 
ствительную пищу жизни, на Евхаристию”. 

Были присоединены прочие обряды из подготовки катехуменов, 
дальнейшие экзорцизмы, знаменование чела знаком креста, препода- 
ние Символа веры и молитвы «Отче наш», а также совершение обря- 
да «еффафа». Собственно таинству Крещения предшествовали отре- 
чение от сатаны, помазание елеем катехуменов, троекратные вопросы 
о вере. Заключительные обряды остались прежними: помазание ми- 
ром, облачение в крещальные одежды и вручение горящей свечи. 


“Пасайо — изьявление, объявление, констатация; индикативный — «изъяви- 
тельный». — Прим. перев. 

9 Ср.: Кісіпһеуег, ЕтеНеаегиих 119. 

ІЗ Ср. там же 109. 

" ба! зарієтіає — соль премудрости. -- Прим. перев. 

19 Ср.: Әепге! 171-175. 
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После реформы обряда Крещения было отменено многое из то- 
го, что, невзирая на свой почтенный возраст, уже непонятно совре- 
менному человеку. Так, упразднили преподание соли, сопровождаю- 
щее экзорцизм дуновение священника (ехзи/Яано"), а также плю- 
новение при совершении обряда отверзения слуха и уст («еффафа»). 
«Давно надлежало прекратить практику, когда с крещаемым мла- 
денцем обращались как со взрослым, которому к тому же в течение 
получаса предстояло пробежать путь от Огао аа сагесвитепит 
Ладепаит” через еіесііо“"" вплоть до обрядов Страстной субботы и 
Пасхальной ночи. На место подобной “униформы” теперь пришел 
чин, отвечающий природе обхождения с младенцами»>, 

Обновление обряда Крещения закреплено в 5С 67: «Необходимо 
пересмотреть обряд Крещения детей и согласовать его с действитель- 
ным состоянием младенцев. В самом обряде следует отчетливее под- 
черкнуть также роли и обязанности родителей и восприемников» (До- 
кументы: 35)". 

На праздник Вознесения Господня 1969 г. было издано новое 
всецерковное чинопоследование Крещения младенцев (Оғао Баріізті 
рағушоғит), представляющее собой модель для ритуалов, приспособ- 
ленных к запросам регионов?. Согласно ЗС 27 (здесь говорится о 
предпочтительности публичного богослужения перед частным), кре- 
щение нескольких младенцев предпочтительнее крещения одного. 

Схема совершения обновленного Крещения младенцев такова: 


1. приветствие, беседа с родителями, наставление восприемникам (со- 
вершается при входе в храм); 
2. Литургия Слова и катехуменальные обряды (в помещении храма): 
а) чтение/я из Св. Писания; 
6) знаменание крестом; 
в) молитвенные прошения; 
г) призывание имен святых (особенно имен святых покровителей); 


" ЕхзиМано — букв. «изгнание (диавола)». — Прим. перев. 

" Букв.: чин, совершаемый над катехуменом. — Прим. перев. 

"" Букв.: избрание. — Прим. перев. 

2 В, Бізспег: Бе Ітетіопеп феї дег Кејоғт аеѕ Егласйзепеп — ипа деѕ Ктае!- 
гаціїйиз. Іп: 13 21 (1971) 65-75 (= Ведетріопіз туѕіегішт 210-219), 66. 

7" Восприемники, или крестные родители, — крестный отец и крестная мать. 
Восприемники должны помочь новокрещенному полностью войти в христи- 
анскую жизнь, поэтому миссия восприемников — это подлинное церковное 
служение (ор/їсіиті). — Прим. перев. 
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д) молитва об изгнании злых духов (экзорцизм); 
е) помазание елеем катехуменов; 
3. Крещение (совершается в баптистерии, в особом месте для крещений): 
` а) молитва над водой/освящение крещальной воды; 
б) отречение от сатаны и Символ веры; 
в) Крещение посредством троекратного погружения в купель 
или троекратного обливания; 
4. Заключительные обряды: 
а) помазание миром; 
б) облачение в белую одежду; 
в) вручение горящей крещальной свечи; 
г) обряд отверзения слуха и уст ( «еффафа (еффата)»); 
5. Завершение таинства (у алтаря): 
а) чтение молитвы «Отче наш»; 
б) благословение родителей и отпуст. 


Вопросы о вере, в которую совершается Крещение, теперь, вме- 
сто фиктивного обращения к младенцу, задаются родителям и воспри- 
емникам. Тем самым родители впервые стали играть в обряде Креще- 
ния значительную роль. Ранее мать ребенка по большей части вообще 
не допускалась к обряду, поскольку из-за высокой детской смертности 
срок Крещения назначался как можно ближе к дню рождения?. Так- 
же и отец, хотя по местам и наблюдались отличия, лишь в редких случа- 
ях принимал участие в обряде. Со времени Просвещения участие при- 
ходской общины в совершении таинства свелось к присутствию «не- 
обходимой троицы из повитухи, восприемника и восприемницы»?. 

В обновленном обряде Крещения родителям отводится несрав- 
ненно более важная роль, чем восприемникам, почему в предвари- 
тельной регистрации (рғаепогапаа) сроки Крещения и назначаются на 
первые недели после рождения ребенка". Именно родителей священ- 
ник вопрошает в диалоге при входе в храм, приняли ли они решение 
о том, что их ребенок будет христианином; родители исповедуют свою 
веру, и в эту веру крещается новорожденный. 


21 Ср. Кас?упвКі 1774-1842. 

2 Ср. определение кан. 770/СІС от 1917 г., в котором время совершения Кре- 
щения определено «апат ритит». (Оиат ргітит — «как можно быстрее». — 
Прим. перев.] 

З Ср.: А. Неіпг: Ете пеие Сһапсе /йк ааз ТаиЪгаисиит. Іп: М. Кібскепег / №. Сіз- 
ае (Нзе.): Піе Ееіег дег ЗаКгатеще іп дег Сетеіпде, 169-178, здесь 171. 

2 Ргаепоіапда 8, 3 — Касгуп$ К 1819. 
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Восприемникам отводится важная роль при посвящении взрос- 
лых, но при Крещении младенцев она, согласно естеству, выпадает 
на долю родителей, — ведь именно они в первую очередь ответствен- 
ны за приобщение своего ребенка к вере и к практической жизни по 
ней? 

Литургия Слова представляет собой вновь возвращенное «нов- 
шество»?. После того, как в помещении храма прочтено Св. Писание 
и сказана проповедь, возносятся прошения и совершается литания”, со- 
стоящая из призываний святых. Далее совершаются катехуменальные 
обряды — молитвы экзорцизма (среди них нет больше «похуления 
диавола», но всё же представлена просительная |депрекативная") 
молитва"" об освобождении от власти зла) и помазание оглашаемого 
елеем. 

Когда переменилось место совершения обряда и все перешли в 
баптистерий (или на место Крещения)”, начинаются основные дейст- 
вия. Произносится похваление воде и освещение крещальной воды 
(только вне Пасхального периода). Согласно 5С 67, родители зани- 
мают центральное место (впереди восприемников) также и при отре- 
чении от сатаны и при произнесении исповедания веры. 

Старый Кйише Котапит (11,2,20) в принципе допускал возмож- 
ность Крещения полным погружением младенца в воду, хотя уже дав- 
но стало нормой троекратное обливание. В современном Требнике, 
однако, Крещение погружением поставлено на первое место, т.е. 
впереди Крещения обливанием, и это изменение Фишер относит к 
числу элементов утраченного со временем, а ныне литургической ре- 
формой возвращенного в практику ($С 50)29""". 


25 Ср.: Ргаепобапда репегайа 8-10 — КасгупѕКі 1784-1786. 

% Кляйнхойер (Кісіпһеуег, Еіпе/іеаеғипе 177) указывает на Литургию Слова 
за Пасхальной утреней как на образец. 

" Литания (Ійапіа) — молитва, в которой различные призывания Бога и свя- 
тых дополняются повторяющимися прошениями. — Прим. перев. 

7 Дергесаїіо — прошение о прощении; соответственно депрекативный — 
«просительный». — Прим. перев. 

7" Просительная молитва в словоупотреблении русских католиков латин- 
ского обряда иногда называется ходатайственной. — Прим. перев. 

7 Если перемена места невозможна, то родители подступают к крещаемым, 
тогда как все остальные остаются на своих местах. 

2 Ср.: ЕзсНег, Іпіепііопеп 72 

""" Хотя, к сожалению, здесь речь идёт, скорее, о желаемом, а не о действи- 
тельном. — Прим. ред. 
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Погребению со Христом в Крещении (Рим 6, 3 и слл.), несом- 
ненно, больше соответствует полное погружение в воду, а не обли- 
вание. Тем не менее Крещение через обливание (ін/изіо) или окроп- 
ление (азрегзіо) было известно и в Древней Церкви, пусть и только 
для особых случаев, скажем, при Крещении больных (ср. «Крещение 
лежащих на одре болезни»). Как кажется, древнейшее свидетельство 
о Крещении обливанием содержится в Дидахе”, хотя всё же в качестве 
нормы источник назначает Крещение погружением в «живую воду»: 
«Если у тебя, однако, нет воды живой, крести в другой; если нет воз- 
можности крестить в воде холодной, крести в тёплой! Если нет ни той, 
ни другой, возлей воду трижды на голову во имя Отца, и Сына, и 
Святого Духа!»? 

Археологические находки свидетельствуют, что древнехристи- 
анский крещальный бассейн (різсіпа) иногда не имел глубины, чтобы 
вода могла полностью покрыть взрослого. К тому же изображения, 
на которых запечатлен способ Крещения тех времён (например, икона 
Крещения Иисуса Христа во Иордане), заставляют думать, что при- 
менялась комбинация погружения и обливания. «Крещаемый стоит 
наполовину в воде, и его еще обливают сверху. Если льется много 
воды, то на мгновение крещаемый полностью облекается в водный 
покров, и тогда совершается его “погребение” и “погружение”, о чём 
писали свв. Отцы»?. 

Полное погружение в воду младенцев (с головой) соблюдалось 
вплоть до позднего средневековья; на рубеже ХУ-ХУІ вв. описания 
обряда всё чаще свидетельствуют о переходе к обливанию”!. Хотя в 
современную практику возвращено погружательное Крещение, и его 
однозначно следовало бы предпочесть в силу символического харак- 
тера, всё же погружение с головой, вероятно, едва ли выполнимо. 
Предпочтительнее сочетание погружения с обливанием или же Кре- 
щение в «живой воде», причем так, чтобы всё тело младенца было 
покрыто водной струёй. 


" Дидахе (Ао Коріо» бих чу бібека блостбоћоу; «Учение Господа, [изло- 
женное] двенадцатью апостолами» — краткое раннехристианское наставление 
по вопросам морали и церковной практики. Датируется по-разному — 1-м ве- 
ком и позже.— Прим. перев. 

2 Гідасһе 7,2-3 — ей. С. 5споідеп. Егефигр — Вазеї - Меп и.а. 1991 (РС 1), 118. 

20 Ср.: Зеепге! 108-110. 

У Ср. там же 278 и сл. 
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Сохраняются заключительные обряды (помазание миром, пере- 
дача белой одежды, вручение горящей свечи, которую отец возжигает 
от свечи пасхальной), а также и обряд разрешения («еффафа»), попав- 
ший на это место из катехуменальной литургии. 

Завершение обряда еще раз предполагает перемену места в хра- 
ме: приходская община отправляется к алтарю и у него совершает мо- 
литву «Отче наш». В торжественном заключительном благословении 
особо поминаются родители новокрещеного. 


4.2.4 СОВРЕМЕННЫЙ ОБРЯД ПОСВЯЩЕНИЯ ВЗРОСЛЫХ?? 
А. Христианское посвящение взрослых 


Одним из наиболее ценных плодов литургического обновления 
является возвращение в Требник посвящения взрослых по образцу 
Древней Церкви. 

Хотя в Кина Котапит от 1614 г., наряду с чином Крещения 
младенцев (11,2), и был представлен обряд посвящения взрослых с 
надлежащим совершением всех трех таинств христианского посвяще- 
ния (ТІ, 4), всё же он в значительной мере оставался на бумаге. На 
основе опыта, накопленного в странах миссионерской деятельности”, 
в ходе литургической реформы было возобновлено посвящение взрос- 
лых по многоступенчатому катехуменату?. 


3? Ср. по этому вопросу: В. Еізсһег: Дах атегікапізсне Веіѕріе]. Ріе Вегерііоп 
дез Кігиѕ дег Ержасћѕепепіпігіаііоп уоп 1972 іп деп Кегеїпізтеп біаатеп. Тв: 1.) 37 (1987) 
68-74 (= Кейетрйопіз туѕіегішт 241-246). В. Еіѕсһег: 2и” епдейі іреп Сезаїй деѕ 
Вниз дек Еғжасһѕепепіпііайоп іп деп ОЅА а І. 9. 1988. Іп: 1) 38 (1988) 223-230 
(= Кедетріїопіз тузепит 258-265). 

33 Ср.: КІеіпћеуег, Еіпе/іедеғипр 246. 

за Среди прочих документов Собора статья 14 Декрета о миссионерской де- 
ятельности Церкви «Аа репіеѕ» содержит особенно сильные аргументы в пользу 
пересмотра чина Крещения взрослых, и в ней же содержатся детальные пред- 
ложения, так что Кляйнхойер (КІеіпһеуег, Еіпе/іейеғипр 251) тотчас объявил эту 
статью Мазпа Срата катехумената. О соотношении между АС 14 и ЅС 64и 66 
ср.: В. Еіѕсһег, Піс Еомусйгевипи аег Ійитзіекопзійшіоп т деп пасй/ю]вепаеп 
Копгіїздокитетеп. 1а: 1) 36 (1986) 211-221, здесь особенно 217 и сл. 

$ 5С 64 (Документы: 34): «Следует восстановить катехуменат взрослых», и 
«благодаря этому весь срок катехумената, предназначенный для надлежащей 
подготовки, может быть освящен последовательно совершаемыми священными 
обрядами». В 5С 66 содержится требование ввести особую Мессу «При совер- 
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В 1972 г. был издан Оғао іпіййатіопіз сйгіз іанає адийогит (со- 
кращенно: ОТСА; «Чин христианского посвящения взрослых»), за- 
мысленный как основа для разнообразных ритуалов на родных язы- 
ках верующих”. 

Структурированное посвящение взрослых таково: 

а) Обряд принятия совершается в самом начале, и после него от- 
крывается период оглашения” (катехумената). Он предполагает на- 
чальное введение в основы веры. В то же время должны быть рассмот- 
рены мотивы, вызвавшие решение кандидата; в случае необходимости 
их следует исправить (ОЇСА 68 и 69). 

После представления кандидата и выражения им желания при- 
нять Крещение следует первое исповедание им Христа, причем совер- 
шающий обряд использует вопросно-ответную форму, а кандидат яс- 
но подтверждает свою готовность держаться веры. Здесь впервые в 
обряд включаются поручители; они должны быть рядом с желающи- 
ми Крещения на протяжении времени их подготовки, так что и им за- 
даются вопросы, согласны ли они «помогать, чтобы наши кандида- 
ты обрели Христа и последовали за Ним» (ОІСА 77). 

Экзорцизм предусматривается как необязательная процедура, 
но в зависимости от ситуации может быть предпринято осмысленное 
отречение от языческих обрядов. После него священнослужитель зна- 
менует крестом лоб кандидатов, причем обряд может быть развернут 
за счет знаменования органов чувств (ушей, очей, уст, груди и плеч). 
В обряде могут участвовать также поручители и катехизаторы, но по- 
добающее слово всегда произносится священнослужителем. 

В заключение кандидату может быть вручен крест (ОІСА 83- 
85). Если начальный этап совершения обряда имел место у входа в 


щении Крещения», и оно представляет собой указание, что совершение всех 
таинств инициации должно совершаться в конце катехумената. 

% Ср.: Касгупзкі 2639-2800. 

37 Так, в 1975 г. в качестве экспериментального издания была опубликована 
для региона распространения немецкого языка книга «Последования введения 
в Церковь взрослых». В последующих изданиях 1986 и 1991 гг. книга была ис- 
правлена по новому Кодексу 1983 г. В том же 1986 г. вышла в свет тетрадка 
Требника «Введение в Церковь детей школьного возраста», представляющая 
собой переработанную на основе пастырского опыта версию 5-ой главы «Ог4о 
Іпібацопіз Сһгіѕііапае айџіќогит» («Чина христианского посвящения взрослых»). 

“Термин оглашение (от глас «голос»; калька греч. каттутоіс) своей внутренней 
формой подсказывает, что обучение желавших крещения проводилось в устной 
форме. — Прим. перев. 


7— 5177 193 


САКРАМЕНТАЛЬНЫЕ БОГОСЛУЖЕНИЯ ЦЕРКВИ 


храм или в некотором другом месте, то для совершения Литургии 
Слова все переходят в храм. После того, как прочитано Св. Писание 
и сказана проповедь священнослужитель вручает кандидатам Еван- 
гелия (ОГСА 93). 

Отпуст кандидатов на Крещение совершается, по древнехрис- 
тианскому обычаю, перед служением Евхаристии (до приготовления 
свв. Даров). 

6) Продолженная подготовка может растянуться на несколько 
лет. Она имеет свою литургическую форму: в начале или конце кате- 
хумената совершаются «малые экзорцизмы», с возложением протя- 
нутых рук. 

Катехист-мирянин, имеющий поручение от епископа, также име- 
ет право возлагать руки (ОЇСА 109-110), о чем свидетельствует уже 
св. Ипполит Римский: «После молитвы учитель возлагает на катеху- 
менов руки, молится и творит отпуст. Учитель всегда совершает об- 
ряд, неважно, клирик он или мирянин»?. Если имеются для того при- 
чины (краткость времени, зрелость кандидатов), то могут быть при- 
менены обряды ускоренной подготовки (например, вручения [одежд, 
свечи] и помазания елеем катехуменов). 

в) Ускоренная подготовка начинается с «ритуала внесения в 
список». «Во время обряда восприемники и катехизаторы свидетель- 
ствуют о своем ручательстве за кандидатов, а эти последние под- 
тверждают намерение принять Крещение. От имени Церкви священ- 
ник, выяснив уровень их подготовки, устанавливает, готовы ли они 
приобщиться Пасхальньм Таинам» (ОІСА 133). Сердцевину обряда 
составляет внесение имен-в список: после свидетельства восприемни- 
ков (поручителей) и после того, как кандидаты выразили свою го- 
товность, они «дают» свои имена. Иногда просто произносится имя, 
а иногда оно и действительно вносится в список. Так оглашаемые 
(катехумены) становятся «избранными» (еесй), и в предстоящую 
Пасхальную ночь они уже принимают таинства христианского по- 
священия. Восприемники призываются к исполнению долга: подго- 
товка краткая, и они должны проявить особое внимание. Этот период 
обычно совпадает со временем предпасхального покаяния (ОСА 
152), так что обряд внесения в список должен по возможности совер- 
шиться в первое воскресенье Великого Поста (ОЇСА 140). 


3 Нірроїує ТгАр 19, ей. Сеегііпрѕ, 253. 
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г) Ближайшая подготовка как время благонравия и просвеще- 
ния имеет свою литургическую структуру. Покаянное богослужение 
совершается в 3-е, 4-е и 5-е воскресенья Великого Поста, и при этом 
чтения Св. Писания берутся из годового круга А (ОТСА 159). Гово- 
рится проповедь, и затем готовящиеся к Крещению, а с ними воспри- 
емники и восприемницы, выстраиваются перед священнослужителем. 
Община сначала молится за кандидатов про себя, а затем возглашает 
прошения и вслух. Они завершаются молитвой об освобождении, и 
тогда священнослужитель в молчании возлагает руки на каждого кан- 
дидата по отдельности. Для них возглашаются слова отпуста, и толь- 
ко после этого переходят к Евхаристической литургии. 

На следующей неделе по первом совершении Покаянного бого- 
служения, т.е. на третьей неделе Поста, имеет место «обряд передачи 
Символа веры»: совместно с общиной священник возглашает Символ 
веры, а кандидаты запоминают его наизусть. Им предстоит произ- 
нести его в Страстную пятницу. 

На пятой неделе Поста (т.е. после совершения третьего Пока- 
янного богослужения) совершается «передача молитвы “Отче наш”». 
За первой для них Евхаристической литургией новокрещенные про- 
изнесут эту молитву вместе с другими крещеными, став теперь рав- 
ными им во всём. 

д) В Страстную субботу, наконец, может быть совершен «обряд 
непосредственной подготовки». За ним желающие Крещения произ- 
носят Символ веры. Выполняется обряд разрешения слуха и языка 
(«еффафа»), а в случае необходимости и выбор нового, христианс- 
кого, имени (если смысл прежнего имени не согласуется с христианс- 
кой верой). Совершается помазание елеем катехуменов: «Оно может 
быть, для укрепления в вере, проведено как в частном порядке, так и 
при публичной “передаче Символа веры”, причем как перед началом 
подготовки, так и после неё» (ОІСА 206). 

е) «Чин принятия в члены Церкви», представляя собой вершину 
и завершение подготовки, как правило совершается в Пасхальную 
ночь. «Свв. Дары при этом преподаются после освящения воды, как 
это и предусмотрено для совершения таинства Крещения в Пасхаль- 
ную ночь» (ОГСА 208). Крещаемый отвергается от сатаны, произно- 


" Мистагогия (или тайноводство) — беседы с новыми христианами, совер- 
шаемые после принятия ими таинства Крещения на протяжении определенного 
времени. — Прим. перев. 
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сит Символ веры. Затем совершается Крещение. Заключительные об- 
ряды состоят в передаче белой одежды и возженной свечи. Если сразу 
же совершается обряд Конфирмации, то, естественно, послекрещаль- 
ное помазание миром опускается. 

Новокрещенные поименно поминаются за Евхаристической ли- 
тургией и принимают причастие под обоими видами вместе с воспри- 
емниками, катехистами и близкими. 

ж) Пасхальное время — это для новокрещенных «время вхож- 
дения и углубления» (мистагогии"): «за воскресной Мессой новые хри- 
стиане занимают среди верных особые места. Они стараются бывать 
за мессами совместно со своими восприемниками. Завершение углублен- 
ного вхождения в конце пасхального периода, т.е. около дня Св. Тро- 
ицы, должно быть отмечено особым служением» (ОІСА 236-237). «Же- 
лательно, чтобы в годовщину принятия Крещения новые христиане 
были вновь собраны вместе, вознесли благодарение Богу и, чтобы 
набраться новых сил, обменялись духовным опытом» (ОСА 238). 


Б. Воцерковление детей школьного возраста 


В пятой главе «Огао Іпійабопіз Сһгізіапае А4иКогит» («Чина 
христианского посвящения взрослых») помещён особый чин посвя- 
щения детей, уже способных воспринять катехизацию-оглашение, — 
«Огдо іпіпііаііопіѕ риегогит аи! асіатет саїеспенісат адерії ѕипі» («Чин 
христианского посвящения детей, достигших возраста катехизации»). 

Эта пятая глава ныне адаптирована к местным условиям: ради 
накопления пастырского опыта, в 1986 г. для региона распростране- 
ния немецкого языка была издана брошюра с ритуалом «Воцерков- 
ление детей школьного возраста»”, 

Сама подготовка и совершение чинопоследования воцерковле- 
ния весьма варьируются в зависимости от различий в ситуации и воз- 
раста кандидатов. Соответственно богослужения имеют форму, ана- 
логичную крешальным обрядам взрослых: обряд принятия в катехуме- 
нат, обряд допущения к Крещению и, наконец, сам чин воцерковления. 
Выделяются три группы: посвящение дошкольников, воцерковление 
в возрасте Первого Причастия и воцерковление 10-14-тилетних. При 
этом в принципе следует придерживаться единообразного служения 
всех трех таинств посвящения. 


39 Білзіедеіл — 2йгісһ - Егеїбигр, - Міеп 1986. 
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В. Попытка богословского осмысления 


Согласно Каванагу (КауапагВ), обряд посвящения взрослых — 
это «самый существенный и самый ясный плод римских реформ»%. 
Между тем всего за пять лет до этого Фишер (Різснег) еще считал нуж- 
ным защищать развитый обряд посвящения от упрека в его музейной 
обветшалости". 

По мнению Каванага, как раз возврат к древней церковной пра- 
ктике и делает обряд Крещения взрослых «самым зрелым документом 
литургической реформы П Ватиканского Собора». Он богат важней- 
шим материалом для предстоящей богословской рефлексии и пасто- 
ральной литургики?, а его значение выходит далеко за пределы совер- 
шения таинств посвящения“, Среди прочего, Каванаг, частности, не 
сомневается, что проблематичный разрыв во времени между Креще- 
нием младенцев и Конфирмацией, совершаемой лишь в юношеском 
возрасте, — это ложный (и, стало быть, нуждающийся в устранении) 
путь в истории Римского обряда“. 


4.2.5 МирОПОМАЗАНИЕ-КОНФИРМАЦИЯ В ИСТОРИИ И СОВРЕМЕННОСТИ: 
НЕУДАЧНОЕ ПРОДОЛЖЕНИЕ СТАРОЙ ТРАДИЦИИ? 


Разделение по времени предполагающих друг друга (согласно 
свидетельству Древней Церкви и неизменной практике Восточных Цер- 
квей) таинств посвящения: Крещения и Миропомазания (Конфирма- 
ции)" — это следствие неудачного продолжения традиций града Рима. 
Отделение Конфирмации от таинства Крещения имело следствием 
отказ от весьма существенного классического порядка таинств посвя- 
щения (Крещение — Миропомазание — Евхаристия). Такое произо- 


4 А. Кауапарһ: Сігіз ісһе папоп т дек пасһкоп=ііағеп Кайһойізсһеп Кіксһе. 
Іа: 1.728 (1978) 1-10. 1. 

4 Ср.: В. Еізсһег, Озгегіїсне ЕтеНедегипв. Іп: 64 7 (1973) 65-67. 66. 

4 Ср.: Кауапарһ, Сйгіз ісһе ттайоп 8. 

З Ср. там же 5 и сл.: «Новый порядок взрывает конвенциональные формы 
церковной жизни». 

4 Ср. там же 4. 

* Указанная временная дистанция сохранилась в литургической практике Ри- 
мо-Католической Церкви после П Ватиканского Собора только при крещении 
младенцев; при крещении взрослых все три посвятительных таинства препо- 
даются, как правило, единовременно. — Прим. перев. 
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шло из-за того, что данный частный обычай города Рима был точ- 
но, но неудачно скопирован по всему миру, в том числе и в общинах, 
в которых чин, засвидетельствованный св. Ипполитом, никогда не 
совершался?. 

Совершение обряда Помазания миром при Конфирмации закре- 
пилось строго за епископом (или его викарием), что и обусловило до- 
вольно продолжительное — в зависимости от величины диоцеза — 
временное отделение Крещения, совершаемого священником, от Кон- 
фирмации, совершаемой епископом. Поскольку такое противоречило 
более древней традиции, потребовалось соответствующее богослов- 
ское обоснование. 

В проповеди на Троицу южно-галликанского епископа и полу- 
пелагианца” Фаустуса из Рица“ как раз и представлено новое истол- 


кование Конфирмации, принятой на Западе"": крещенный — это «как 
бы солдат, уже внесенный в списки, но ещё не получивший оружия. 
В таинстве Крещения Св. Дух дарует благодать невинности, а в Кон- 
фирмации совершается приращение благодати, приобретается духов- 
ное оружие для нравственной борьбы. Следов подобного богослов- 


45 Ср.: А. Неіп2: іе Егтипв пасй ғӧтіѕсћеғ Ткадйіоп. Егарреп т 4ег Сеѕсһісше 
еіпеѕ абепаїйпаїзспеп боп4епуерх. Іп: 1) 39 (1989) 67-88. 718. 

" Пелагианство (по имени богослова и экзегета Пелагия, учившего в Риме в 
конце ГУ - начале У вв.) — ересь, согласно которой человек, несмотря на не- 
устранимое бремя первородного греха, может осуществить начальные и важные 
шаги к спасению своими собственными усилиями, без помощи Божественной 
благодати. Пелагианизм ловлиял на богословие Реформации. — Прим. перев. 

% Относительно этой (дошедшей до нас без имени автора) проповеди Фа- 
устуса ср.: Г. А. уап Виспет, 2 Нотеїіе рѕеийоеиѕёђіетпе де Ретесбіе. І'огіріпе де 
іа сопйттайоп еп Саше тегідйіопа!е еї І їншегргбіайоп ае се гие раг Еаизіе Фе Біег, 
Міртереп 1967. 

7 Фаустус из Рица (Раизиз уоп Кіег; ок. 408 - ок.490) — епископ Рица (Елерінт 
в Провансе), в книге «Ре бтайа» занявший полу-пелагианскую позицию, со- 
гласно которой необходимо соработничество человека с Божественной бла- 
тодатью, так что потребна начальная свободная воля человека, даже в состо- 
янии первородного греха, чтобы принять эту благодать. Хотя это учение было 
осуждено на поместном соборе, всё же Фаустус из Рица почитается как святой 
на юге Франции. — Прим.перев. 

"" Конфирмация (букв. «укрепление»; от лат. сопїғто «усиливать, укреплять, 
обеспечивать») — таинство Миропомазания, как оно по традиции служится в 
Римо-Католической Церкви (во временном отделении от таинства Крещения), 
предполагающее подтверждение и довершение Крещения («духовная печать»), 
укрепление крещальной благодати и полноты даров Духа Святого. Соверша- 
ется всегда епископом. Конфирмация возникла из древней практики: в Римс- 
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ствования и поныне не удалось отыскать ни в Новом Завете, ни в ли- 
тургических текстах совершения Конфирмации, а у свв. Отцов могут 
быть обнаружены лишь его редкие элементы, но они отнюдь не раз- 
дуть, как у Фаустуса»*. 

Даже Фома Аквинский, считавший Конфирмацию полезным та- 
инством укрепления, уже не включал ее в число спасительных эле- 
ментов христианского посвящения“. 

Подобная переоценка привела к тому, что Конфирмация со вре- 
менем превратилась в таинство Сознательного Решения. Об этом го- 
ворит стремление отодвинуть возраст Конфирмации к завершению 
школьного обучения и увязать её с основательной катехетической под- 
готовкой. Конфирмация превратилась в «некое подобие “аттестата зре- 
лости юного христианина”, но для этого никакой зацепки в Св. Пре- 
дании нет». 

В том же направлении ныне идут легкомысленные спекуляции 
о якобы совершаемом переходе от народной Церкви к Церкви реше- 
ния, Отсюда переоценка Конфирмации как таинства Решения, реше- 
ния «ратифицировать Крещение», стать деятельным членом Церкви 
и местного прихода, избрать для себя и вести христианский образ жиз- 
ни", Конфирмация как якобы «таинство Решения»? (по своей воле 
принять благодать Св. Духа для христианской жизни, понятой как ду- 
ховная борьба) — это искажение таинства, восходящее к Фаустусу: 
«За последние десятилетия было предложено несколько богословий 
Конфирмации, и все они в принципе основываются на взглядах Фаус- 
туса. Их сторонники, как и он, — и столь же неправомочно — при- 


кой Церкви «существовало двукратное помазание святым миром после Кре- 
щения: первое совершал священник над крещаемым по выходе из крещальной 
купели, а завершал его епископ вторым помазанием на лбу каждого новокре- 
щенного. Первое помазание миром — то, что совершает священник, — осталось 
связанным с обрядом Крещения» (Катехизис: 307). — Прим. перев. 

47 1 епреіпр: Еитайег ипа Еттзрепаиия 110. 

48 Ср.: $.ТЬ. ПІ, 65,4; 1,72 1-3. 

4 Неїп7, Ріе Кіктипу пасй ғдт. Тга@ поп 85. 

2 Ср.: А. Лек: Діє Ріѕкиѕѕіоп ит даз кесте Ғіктаһег Ете ЦБегзісні йвег е 
аешбсйзргас ве Гйеғаіиғ дег Іеііеп „Лайггейше, іп: 1.7 24 (1974) 31-51. 40-44. 

51 Ср.: М. Киплег: Піс Еттипя — байғатепі аеғ Епіѕсћеійипр? Іп: КІегивМай 70 
(1990) 273-276. - 

з Ср., наряду с Йилеком (Јек, Ріе ПізКиззіоп ит аа5 есте Кігтайег), работу 
П.Нордхуса (Р. Могавиез: Раз Зайгатет 4ег Еіктипе ипа Фе тіпдйіге Сететде. 
Із: ПіаКопіа 4 [1973] 49-52) и К. Рихтера (К.В1сШег: Еғареп ит аіе Ғіктипе. Піе ве- 
зепшагиве Рғахіѕ ипа іһге Кии. Іп: ВИА 48 [1975] 159-172). 
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писывают одной лишь Конфирмации элементы, принадлежащие всей 
иницации целиком, а именно: таинства психической зрелости, совер- 
шеннолетия, апостолата, католического действия, вхождения в члены 
Вселенской Церкви и т.д.» (Ленгелинг |Гепгейіпеіу>, 

Точно такова же позиция Кляйнхойера (К!етйеуег)*. В итоге из- 
за поздних сроков Конфирмации мы получили, согласно Рихтеру (Кісһ- 
тег), немалое количество «полу-инициированных» верующих“. 


Б. Богословие и практика Миропомазания Восточных Церквей: 
путь к исправлению ситуации? 


«Богословски идеальным решением проблемы, по моему мне- 
нию, явилось бы восстановление принятого на Востоке единства об- 
ряда посвящения: кто крещен, тот в тот же час помазуется миром, и со- 
всем неважно, в каком возрасте» (Рихтер [Кіслге/])°*. Также и по Ленге- 
лингу (Генеейнг) нам «желательно перенять более последовательную 
практику Восточных Церквей»?. 

Сохранность единства трех таинств посвящения на христиан- 
ском Востоке — это нечто большее, чем простое сбережение древних 
церковных традиций; это выражение взгляда на посвящение, основан- 
ное на домостроительстве спасения. Соответственно западное бого- 
словие и практика Конфирмации предстают в весьма сомнительном 
свете”. 

Лишь тот, кто прошел полное посвящение посредством Креще- 
ния, Миропомазания и Причастия (сразу же по Крещении), получает 
долю в искуплении. Оно представляет собой взаимодополняющие дей- 
ствия Сына и Св. Духа «как бы рук Бога-Отца», — таков образ, 
заимствованный св. Симеоном Солунским? у св. Иринея Лионского®. 
Если разрушить единство таинств посвящения, это будет означать не 


53 Е... ГепвеНав: Ғіғтаһеғ ипа Еіктзрепдаек іп: Сӣ 5 (1971) 108-110. 108. 

54 Ср. его «письмо читателя» в: Равіога!Май 26 (1974) 346-350. 

55 К. ЕсШег: Егавеп ит аїе Еттипв. Піе ререпудгііре Ргахіѕ ипд #те Күйі. Іп: 
ВИЛ 48 (1975)159-172. 165. 

56 К. Кісімег: Кіптипр гугізснеп Тач/е ипа ЕисНагізгіе. Іп: Ріакопіа 4 (1973) 52-53, 53. 

ЗЕ). І епреїіпо: Діє Етйей дег дғівеѕіићеп Іпшіайоп. 1а: Діакопіа 4 (1973) 46-49. 48. 

% Ср.: М. Көпдег: 51 @е Рғахіз дег ЗриЙгтипв ет Інтер? Аптегкипреп гит 
Етутзайгатет аиѕ озіКіксНіістег бісНі. Іп: 1,1 40 (1990) 90-108. 

3 Ср.: РС 155, 344 А. [Литургические труды св. Симеона Солунского, или Фес- 
салоникийского, на русском языке см.: Симеон. — Прим. перев.] 

59 Аду. Ваегезес ІУ, 20, 1 — 5СЬг 100, 626Е. 
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что иное, как непонимание (тринитарного искупительного) порядка 
спасения и пренебрежение им. 

Именно таково учение современных богословов Восточной Цер- 
кви, например, Мейендорфа (Меуепаог/)Я и Зизиуласа (2ігіошіаӛ). 
Последний особо подчеркивает взаимодополнительность Крешения 
и Миропомазания как выражения взаимосвязи христологии и пнев- 
матологии. Их нерасторжимость ясно понималась в восточно-сирий- 
ском регионе, и здесь посредство Св. Духа усматривалось уже за пред- 
крещальным помазанием елеем. Впоследствии такой взгляд возобла- 
дал и во всей Вселенской Церкви. Пневматология и христология — 
это два доступа к таинству искупления: стало быть, их взаимодопол- 
няющее единство нельзя разрывать, равно как и совокупность таинств 
христианского посвящения — Крещения и Миропомазания?. 


В. Обновленный обряд Конфирмации 


22 августа 1971 г. было опубликовано (в виде отдельного вы- 
пуска-тетрадки Римского Требника“) Чинопоследование Конфирма- 
ции, переработанное по поручению П Ватиканского Собора“. Этот 
чин имеет следующее построение: 

1. представление принимающих Миропомазание и проповедь служи- 
теля таинства; 

2. отречение от сатаны и исповедание веры, преподанной в Крещении; 
3. приглашение приходской общины совершить тихую молитву; 

4. молитва служителя таинства ко Св. Духу, с простиранием рук на по- 
мазываемых; 

5. помазание лба святым миром; 

6. прошения и дальнейший порядок богослужения. 


61 Ср.: 7. Меуепдогії, Іпішайіоп д [а Іһеоіовіе вугапите, Рагіѕ 1975, 255-258. 

62 Ср.: Кісіпһеуег, ЕіпрПейегипа 91-95. 

63 Ср.: Ј.0). 2121ош1а5, Вемя аз Соттипіоп. ие; т Реғѕопћооа апа йе Сћиғсћ. 
Сгеѕгмоой — Мему Хогк 1985 (Сопіетрогагу Стеек ТһеоІоріапѕ 4), 128. 

644 Согласно 5С 71 (Документы: 35), выражается требование, чтобы обряд 
Миропомазания был пересмотрен так, «чтобы яснее выявить тесную связь этого 
Таинства со введением в христианскую жизнь во всей её полноте»; по этой при- 
чине Конфирмации должно предшествовать возобновление обетований, данных 
при Крещении. Миропомазание-Конфирмация совершается за Мессой, но если 
бывает иначе, то за Литургией Слова. [Поскольку вера крещеных должна расти 
после Крещения, каждый год, в Пасхальную ночь, Церковь совершает обряд 
возобновления крещальных обетов. — Прим. перев.] 

6 Касғупѕкі 2602-2621. 
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Участники обряда Конфирмации представляются епископу (со- 
гласно кан. 882/СІС“ 1983, именно он является питяех оғдіпагіні" Кон- 
фирмации). Затем епископ говорит проповедь, а помазываемые про- 
износят крещальное исповедание веры. 

Главные священнодействия — это молитва помазующего, в ко- 
торой испрашиваются семь благодатных даров Св. Духа, и прости- 
рание им рук над головами помазуемых"**%. Смысл соотношения 
между простиранием рук и помазанием миром всё ещё до конца не 
выяснен. Начиная с ХУШ в. появлялись издания «Римского Понти- 
фикала», которыми предусматривалось сочетание простертых рук 
(простирались четыре пальца правой руки) с помазанием лба миром. 
Согласно Ого СоңЙғтапіопіз 9, Миропомазание подаётся «посред- 
ством намащения хрисмом на лбу, каковое да будет возложением 
руки, и посредством слов “прими знак Дара Духа Святого"»?. Соглас- 
но Кляйнхойеру (Кемйеуег), простертыми руками репрезентируется 
помазание миром: «Жест простертых рук вошёл в Миропомазание и 
сплавился с ним. Тем не менее можно понять и сомнения ряда авто- 
ров, в свете традиции и практики Вселенской Церкви считающих, что 
возложение рук (как раньше, так и ныне) имеет большое, даже цен- 
тральное значение. Кроме того тезис, что простертые руки обуслов- 
лены помазанием, несомненно, вступил в непреодолимое противоре- 
чие с мнением, что (восходящее к библейской жестикуляции) возло- 
жение рук — это неотъемлемая составляющая обряда, имеющая боль- 
шое значение для его цельности»®. 


* Содех Ішів Сапопісі. — Прим. перев. 

7" Назначенным служителем. — Прим. перев. 

"" Епископский жест простирания рук над помазуемыми «с апостольских вре- 
мен знаменует дар Духа. И епископ призывает излияние Духа» (Катехизис: 309). 

4 Относительно значения данного простирания рук ср.: КЛешБеуег, Емейедегиие 
227Е. 

9 КаступвКі 2611. От него отличают «возложение рук, каковое да будет над 
миропомазываемыми», которое присоединяется к предшествующей молитве 
служителя таинства. О нем говорится, что оно, собственно, не является необ- 
ходимым для действенности таинства, но всё же имеет большое значение для 
цельности обряда. Относительно значения придаточного предложения «каковое 
да будет (совершено) возложением руки» состоялась оживленная дискуссия 
между богословами. Ср. например: Н.Т. АчЁ дег Маш: Опсіо днае Ди тапиз 
ітрозійопе. Іп: Н.Ј. Аџѓ дег Маш / В. КІетћеуег (Ног.): 2еісһеп деѕ С1ащфелз. Ѕіџіеп 
гм Таціе ип4 Ейтпиив (ЕЅ Еіѕсћег). Еіпвіедеіп - Етеібигр и. а. 1972. 

6 Кіеіпреуег, Еіпе/іедеғипр 225Е. 
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Старая формула миропомазания «бірпо ѓе ѕірпо сгисіѕ её сопйгто 
те сргізтаїе за и$ іп потіпе Раїгіз...»" была заменена (и поныне при- 
нятой в византийском обряде) формулой, впервые засвидетельство- 
ванной в конце ІУ в., а именно: «Хфрогуїс, $оребс Пуефралос ‘Ауќоо, 
ассіре ѕівпасиішт Оо Ѕрігіїиѕ бапсй»”". В этой формуле выражено, 
что «искупительные деяния Божии служения таинства Церкви в дан- 
ный момент подошли к завершению и достигли полноты (о чем и го- 
ворится); формула, таким образом, сообщает: в искупительных зна- 
мениях Крещения и Конфирмации Господь Бог даровал тебе Своего 
Святого Духа»?. 

Отпала алапа"", вид удара по щеке, которая следовала за пома- 
занием миром. В числе возможных смыслов этого прикосновения 
Дуранд (Риганацз) называет алапу памятным знаком, заимствован- 
ным из германской правовой символики. Помазанному внушается все- 
гда помнить о Конфирмации. 

Позднейшие истолкования алапы исходили из символики удара 
шпагой при посвящении в рыцари: если так думать, то Конфирмация, от- 
деленная от общего посвящения, — это всего лишь символический акт 
подкрепления на служение в воинстве Христовом. Некоторые исследо- 
ватели полагают, что Дуранд сам ввел алапу в обряд Конфирмации”. 

Несмотря на прогресс, отложившийся в обновленном чине Кон- 
фирмации, всё же до сих пор нет ответа на принципиальные вопросы 
о месте Конфирмации как части христианского посвящения, а они в 
свою очередь зависят от того, как будут решены проблемы, кто может 
быть совершителем""" обряда таинства и в каком возрасте должен 
быть конфирмируемый. 


* «Знаменую тебя знаком Креста и утверждаю тебя миром спасения во имя 
Отца...» — Прим. перев. 

7 «Прими печать дара Духа Святого». — Прим. перев. 

9 Там же 230. 

"" Алапа — (первоначально) символическая пощечина, которую отпускаемый 
на свободу раб получал от своего господина; (в западном христианстве) симво- 
лический удар по щеке после Миропомазания. — Прим.перев. 

% Ср. А. Айат: Кіктипя ипа $ее[богре. РазіогайНеоіорізспе ипа ғейіріоп- 
ріаавовізсне Итегзисвипвеп гит Закгатепі дек Ғіктипр. Ойззе! ог 1959, 218—236; 
Кіеіпреуєг, Еіпріейегипр 2076. 

77 Совершитель обряда таинства иначе может быть назван служителем таин- 
ства. — Прим. перев. 


203 


САКРАМЕНТАЛЬНЫЕ БОГОСЛУЖЕНИЯ ЦЕРКВИ 


4.2.6 От КРЕЩАЛЬНОГО ПРИЧАСТИЯ ДО ПЕРВОГО: ЕВХАРИСТИЯ КАК 
СОСТАВНАЯ ЧАСТЬ ПОСВЯЩЕНИЯ 


Все крещеные и миропомазанные имеют поручение совершать 
Евхаристию и тем самым со-участвовать в оббжении мира. По недву- 
смысленному суждению Зизиуласа, они для этого «рукоположены»: 
новокрещенный — это не «христианин» вообще, а христианин, «ру- 
коположенный» в определенную Евхаристическую (приходскую) 
общину. 

Стдит позабыть об «ординативной природе» посвящения, как 
«миряне» приравниваются к «не имеющим рукоположения», и тогда 
распахивается дверь как для клерикализма, так и для обратной реак- 
ции — отвержения особых посвящений. Зизиулас же, напротив, оп- 
ределенно сопрягает «ординативную природу» таинств посвящения 
с крещальным причастием"'. 

Именно в крещальном причастии «рукоположение» всех хри- 
стиан в царственное священство достигает своей полноты, а новый 
христианин «получает свое место» за трапезой приходской общины, 
этой семьи Божией. Получив через Крещение и Конфирмацию право 
принимать Евхаристию, он располагается у алтаря (что есть логичное 
завершение посвящения) и берёт на себя поручение, со-служа Евха- 
ристию, со-участвовать в оббжении мира. 

На Западе причастие крещаемых малых детей окончательно пре- 
кратилось лишь во втором тысячелетии”; на Востоке у придержива- 
ющихся византийского обряда оно по регионам практикуется весьма 
различно. Только в Понтификале Дуранда впервые нет больше со- 
пряженности Крещения и Причастия. 

Сверх того, когда Миропомазание было выведено из обрядов 
посвящения, совершилось обращение классического (и для экумени- 
ческого диалога с Востоком немаловажного) порядка следования: 
«Крещение — Миропомазание — Первая Евхаристия». Он теперь при- 
обрёл вид: «Крещение — Первое Причастие — Миропомазание». 


т Ср.: Г. О. 7ігіоціаз: Рнеяегапи ипа Рцеяегиейе іт Іісрі дег оз ісһ-оғіһо- 
дохеп Тлеоіоріе. Іп: Н. Уогегітіег (Не.): бег ргіеѕіетіісһе Юіепѕі У; Атм ила Ог- 
ФлаНоп іп бкшпепізсһег 5ісНі. Етеїбиге - Вазе! - УЛеп 1973 (ОР 50), 72-113. 80. 

72 Ср.: біепгеі, 279-282: Причастие во время обряда Крещения вплоть до ХП в. 
было принято повсеместно; после это стали давать только аблуционное вино. 
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В ХП в. маленьким детям крещальное причастие еше препода- 
валось под видом вина; в ХШ в. от него совсем отказались. Соглас- 
но решению ТУ Латеранского Собора (1215) все обязаны ежегодно 
причащаться во время Пасхи «после того, как войдут в лета разли- 
чения». «Этим косвенно было признано, что отныне для младенцев 
и малых детей подобного обязательства нет». 

Предписания ок. 1200 г., запрещавшие в процессе обряда Кре- 
щения причащать младенцев, равно как и декрет Латеранского Со- 
бора — это выражение изменившейся богословской позиции. В ХШ в. 
она привела к тому, что возраст для Конфирмации стали отодвигать 
всё дальше и дальше. Поскольку детей не допускали к Конфирмации 
до достижения ими возраста распознания“ и, с другой стороны, посколь- 
ку никто не мог причащаться, не будучи конфирмирован, вопрос кре- 
щального причастия малолетних отпал сам собой», 

Из былого крещального причастия развился обычай Первого 
Причастия, а Первое Причастие обычно назначалось на 13-й или 14-й 
год жизни. Устойчивые формы обучения-катехизации появились толь- 
ко в ХУП-ХУШ вв. под влиянием иезуитов. Вместе с общей подго- 
товкой Белое воскресенье” закрепилось как день торжественного Пер- 
вого Причастия. И только при Папе Пие Х”” возраст для Первого 
Причастия был вновь снижен до 7-ми лет”. 

Но несмотря на снижение возраста, несмотря на присутствие в 
процессе катехизации и Первого Причастия элементов, отсылающих 
к Крещению, — например, отречения от сатаны и Символа веры, «ан- 
гельских одеяний», причастной свечи и др., — несмотря на всё это, 
тем не менее Первое Причастие, а также и Конфирмация ныне никем 


* Под возрастом распознания имеется в виду возраст, когда ребенок начинает 
сознавать разницу между добром и злом; иначе — сознательный возраст. — 
Прим. перев. 

З Кјеіпһеуег, ЕтеПедегипя 243. Ср. также: Меуег, Еисћагіѕііе 561-565. 

“ Белое воскресенье — праздник нисхождения Св. Духа на апостолов в 50-й 
день по Пасхе; Пятидесятница. — Прим. перев. 

““ Понтификат: 1903-1914. — Прим. перев. 

Декрет «Омат зіприіагі» Конгрегации богослужения от 8. 8. 1910 (АА5 2 [1910] 
577-583) хотя и привёл, согласно Мейеру (Меуег, Еисйагізііе 563), к разъяснению 
вопроса о первом Причастии, издавна вызывавшего споры, всё же рассматри- 
вал Причастие не в качестве интегральной части Евхаристического богослуже- 
ния, а исключительно как средство душепопечительства. Обо всём этом ср.: 
Р. Нейьети: Діє Ерзікоттипіоп дег Ктаег т СезсПісНе ип4 Серепураті, Меса 1954. 
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не сознаются как интегральные части христианского посвящения. Тем 
более Крещение отнюдь не сознаётся и не переживается как «руко- 
положение» (в смысле Зизиуласа). 

Исправить ситуацию — как и в случае Конфирмации — мог бы 
только возврат к практике полного посвящения (как при воцерков- 
лении взрослых). 


4.2.7 ТАИНСТВА ХРИСТИАНСКОГО ПОСВЯЩЕНИЯ ПО 
ВИЗАНТИЙСКОМУ ОБРЯДУ 


В посвящении по византийскому обряду новорожденных и ма- 
лых детей также действует практика: в богослужебное последование 
вошли обряды катехумената желающих креститься взрослых. К кре- 
щаемому младенцу священник обращается как ко взрослому, а роль 
восприемников столь же значительна, как та, которую они играли в 
служении таинства Крещения по римскому обряду до реформы. 

Так, четыре экзорцизма-запрещения (афоркисрої)" напоминают 
экзорцизмы над оглашенными, а первая часть служения таинства Кре- 
щения — это (по смыслу) завершение катехумената". Затем имеет ме- 
сто отречение от сатаны (оглашенный произносит его, повернувшись 
лицом на запад). Отречение еще подкрепляется символическим плю- 
новением в лукавого, после чего священник обращает крещаемого 
лицом на восток и сочетает его Христу. Возглашается Символ веры, 
повторяемый крещаемым три раза, что лишний раз напоминает нам 
о Кейайіо 5утрфоїї?. 

Вплоть до сего дня в евхологиях и требниках перед началом ос- 
новных священнодействий обряда Крещения предусмотрена вполне 
приметная цезура”. В книгах имеется собственный, новый заголовок, 


° Строго говоря, согласно греч. евхологиям и слав. требникам, зкзорцизмов 
в обряде выделяется три, а то, что М. Кунцлер назвал четвертым экзорцизмом, 
именуется «четвертой молитвой». — Прим. перев. 

" Строго говоря, ЕЗХА єїс тб лођсол котпуобуємом («Молитва на поставление 
оглашенного») относится не к последованию святого Крещения ( Акодомвіо тоб 
«Үш» Вотийсралос), а именно к Төс үкубиеуц лро тоб буќоо Валтќсротос («чину, 
совершаемому перед святым Крещением»). — Прим. перев. 

75 Ср.: Ней? Ш, 21-38 

Ср. там же 39, Аүюоролбрюу, Кот 1954, 25. Перед этим разделом имеется 
заголовок: Та ухморбуп про тоб бою Волтісџатос; после него: "Акодловіа тоб 
фур» фоттісиотос, 
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да к тому же предписывается мирная ектения" (обычно читаемая диа- 
коном), что ясно указывает на начало нового священнодействия. Ос- 
вящается крещальная вода и елей катехуменов, часть от которого свя- 
щенник опускает в крещальную воду. После этого крещаемого пома- 
зывают сим «елеем радования», причем помазание ушей («В слыша- 
ние веры») напоминает латинский обряд «еффафа». 

Троекратньм погружением крещаемого в воду и произнесениєм 
пассивистской крещальной формулы совершается таинство, а затем 
крещеного облачают в светлую ризу”. 

В евхологии внутри обряда посвящения неприметно меняются за- 
головки: тексты и обряды Миропомазания надписаны как 'Акодо»тіо, 
тоб хрісиотос («Чинопоследование Миропомазания»), тогда как заклю- 
чительные обряды снова фигурируют под заголовком «Крещение»”. 

После вступительной молитвы «священник помазывает крестив- 
шихся святым миром, творя образ креста — на лбу, глазах, ноздрях, 
устах, ушах, груди, руках-ладонях и ногах-ступнях, говоря каждому: 
Печать дара Духа Святого. Аминь»”. 

Затем совершается троекратное, напоминающее хоровод обхож- 
дение купели (крещального бассейна), причем подобные обхождения 
имеют место также при совершении Браковенчания и Рукоположения. 
Читается Апостол (Рим 6, 36-12); поется «аллилуия»; прочитывается 
Евангелие (Мф 28, 16-20), после чего диакон возглашает ектению”, 
«Крещеному младенцу как правило преподается также причастие (Іпі- 
пашо спгізпіапа)»?. Согласно богослужебным книгам, на восьмой день 
должно совершаться ритуальное «измовение» помазания и пострижение 
волос, но на практике они входят в то же самое чинопоследование. 


* В православном обряде мирной называется ектения, начинающаяся со слов 
«Миром (т.е. в мире [= покое]) Господу помолимся». С мирной ектении как 
правило начинается любое богослужение. — Прим. перев. 

п Ср.: Ней2 Ш, 39-47. Относительно истории различного развития крещаль- 
ной формулы на Востоке и на Западе ср.: Тгетфе]аз 104. 

 Ср.: 'Ауюсротброу, 34-39. Гейтц (Ней2. Ш, 49) пропускает целый «Чин таин- 
ства Помазания св. миром, или таинства Конфирмации». 

19 Ней? Ш, 50. 

% Согласно Кухареку (Кисһагек, Музіегіез 151 и сл.), данная Литургия Слова 
напоминает Евхаристическое богослужение, за которым новокрещеный при- 
чащался в первый раз. 

81 Ней? Ш, 52. Эта рубрика отсутствует в Аушсраларіоу Римского издания 
1954 г. Относительно Причастия во время Крещения ср.: К. КаШіпіКов: О уріс- 
тоуікбе уодс кой тб, теЛобуєма бу атф. Аїћеп 3. Аий. 1969, 400. 
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4.3 
ЕВХАРИСТИЯ КАК ТАИНСТВО ВНЕ СЛУЖЕНИЯ МЕССЫ 


Рассматривая эту тему, прежде всего обращаемся не к «динами- 
ческому», а к «статическому» присутствию Христа в Евхаристии. 

«Динамичным» является присутствие Господа среди общины, 
совершающей Евхаристию: Он — там, где двое или трое собраны во 
имя Его (Мф 18, 20). Он присутствует в провозглашаемом Слове 
Божием, в лице священнослужителя, предстоящего за богослужени- 
ем, и, наконец, в освященных свв. Дарах, когда Он Сам дарует Себя 
верным и дает им удел в Божественной жизни (5С 7). Приступая к 
причастию, верующие вбирают в себя свою же жертву, вступают во 
всеобъемлющую анафору мира Богу-Отцу и участвуют в совершаю- 
щихся за богослужением тайнах спасения. 

С другой стороны, согласно католической (и православной) ве- 
ре, присутствие Христово в освященных свв. Дарах не ограничива- 
ется временем Литургии!. Оно «статичным» образом сохраняется и 
за пределами богослужения: под видами Хлеба и Вина Христос все- 
гда предлагает верным для вкушения Свое Тело и Свою Кровь, сие 
лекарство Вечной Жизни, в том числе и тогда, когда Евхаристия не 
совершается. Сие лекарство надлежит вкушать постоянно, так что 
любая форма поклонения Тому, Кто по безмерной любви присут- 
ствует в Евхаристических Дарах, должна подводить ко всё новому и 
новому принятию оббживающей пищи. 


"Ср. энциклику Папы Павла УІ «Музепит бӣеі» от 3. 9. 1965, ОН 4411; здесь 
есть ссылка на Тридентский Собор: ОН 1642. 
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4.3.1 ПРЕПОДАНИЕ ПРИЧАСТИЯ ВНЕ СЛУЖЕНИЯ МЕССЫ 


Первые следы причащения верных вне служения Мессы обна- 
руживаются в Древней Церкви. Верные желали причащаться ежеднев- 
но или как можно чаще, в том числе и в те дни, когда Евхаристичес- 
кая Литургия не служится. Так сложился обычай, засвидетельство- 
ванный со П в.: свв. Дары уносили с собой домой и там вкушали?. 

Правда, в дальнейшем Евхаристию стали служить весьма часто, 
да, кроме того, возникала озабоченность, нет ли дома небрежного и 
неблагоговейного отношения к свв. Дарам, так что в У-УІ вв. обы- 
чай домашнего причащения прекратился. Конечно, в монастырях, не 
имевших в своей среде священника для совершения Евхаристии, ситу- 
ация была другой*. 

Новый обычай преподавать причастие хотя и в храме, но вне 
служения Мессы возник вследствие тенденции к редкому причащению 
верных в Средние века. Тенденция отражена в решении ІУ Лате- 
ранского Собора (1215), по которому каждый христианин обязывался 
к причащению хотя бы раз в год (и непременно в пасхальное время)». 

Дни причащения стали редкими, и бывал такой наплыв верую- 
щих, что Месса, если бы во время ее совершения причащали всех, 
затягивалась бы надолго. Соответственно по практическим сообра- 
жениям причастие стали раздавать и вне служения Мессы. 

Отрыв причащения от служения Мессы привёл к двум тяжким 
последствиям. Если в Древней Церкви оставшиеся не потребленными 
Евхаристические частицы представляли собой известное затрудне- 
ние, а запасные Дары имелись только для причащения больных и 
умирающих, то теперь стали сознательно «освящать» много Даров 
«про запас», 

Тем не менее утрата понимания важности внутренней связи меж- 
ду служением Мессы и причастием объясняется не только этим. Сам 
факт возможности причаститься вне служения Мессы породил инди- 
видуалистическое «причастное благочестие» («Христос гостит в моей 
душе»). Мессу стали понимать как необходимое служение жертвы, 


2 Ср.: МаВббашп, АціБемайнипя 266-291. 

з Ср.: Меуег, Еисћагіѕііе 5504. 

“ТІН 812. 

5 Ср. шартпапп М5 П, 504-506. 

$ Ср. по этому поводу: Р. Вгоме: Мапп ия тап ап, аїе іп етег Меѕѕе Копзейтіег- 
геп Новйеп іп етег апаегеп Мевзе аиѕгшеійеп? Іп: ТЬСЯ 30 (1938) 388-404. 
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ведущее к реальному присутствию в свв. Дарах Христа”, чтобы тем са- 
мым создалась возможность принимать Его за «частным» причастием. 

Правда, на Тридентском Соборе всё-таки было рекомендовано 
приступать к причастию за Мессой”, но невзирая на это причастие 
вне Мессы повсеместно господствовало вплоть до Литургического 
движения" Нового времени. 

Конечно, (догматически безупречная) возможность раздаяния 
ранее освященных гостий“”" не может быть поставлена под вопрос. 
Конечно, нельзя подвергать принципиальному сомнению и правомер- 
ность раздаяния причастия вне служения Мессы. Тем не менее Папа 
Пий ХП“ в своей энциклике «Мейіаѓог Әсі» ясно и четко похваляет 
причащение верующих за Мессой гостиями, освященными за тем же 
самым богослужением. Таковы же рекомендации содержатся в Кон- 
ституции о священной Литургии ($С 55): здесь есть призыв к «регѓеїі- 
ог Міѕѕае рагіісірайіо» («более совершенному участию за Мессой»; 
Документы: 31). 

И всё же во многих местах причастие вне служения Мессы прак- 
тиковалось вплоть до самой литургической реформы. 

Ныне, однако, согласно тетрадке Требника «Юе ѕаста соттои- 
піопе её сии тузеги еиспай5Ис! ехіта Міззат»?, которая вышла в свет 
21 июня 1973 г., причащение за Мессой — вот регулярный случай". 
То же самое повторено и в кан. 910/СІС 1983. 


* Тело и Кровь Христовы в Таинстве Евхаристии присутствуют воистину, ре- 
ально и сущностно. Кратко такое присутствие называют реальным. — Прим. перев. 

7 ОН 1747: «іп віпрші тіз5і8». 

" Литургическое движение — движение в Римо-Католической Церкви, имевшее 
целью возобновление активного участия верующих в богослужениях. У истоков 
Движения стоял французский священник-бенедиктинец Проспер Геранже (1805- 
1875); основной стимул был дан в начале ХХ в. Папой Пием Х (понтификат: 
1903-1914) в его директивах относительно церковной музыки, роста евхаристи- 
ческого благочестия и частого причастия. Духовность Литургического движения 
была воспринята отцами П Ватиканского Собора. — Прим. перев. 

"" Гостия (Нозйа), или облатка (от оао), — лепешка из пресного пшенич- 
ного теста с изображением на ней Распятия или Агнца, употребляемая при слу- 
жении Евхаристии. Малые гостии раздаются за причастием общины. Большая 
(по размерам) Гостия служит для причащения духовенства, а также помещается 
в дарохранительницу и употребляется при выставлении свв. Даров. — Прим. 
перев. 

"У Понтификат: 1939-1958. 

5 Ср. Меайатог Бе: ААЗ 39 (1947) 521-599, здесь 565. 

9 Каступз К! 3060-3108. 

10 Касгупзкі 3075. 
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Тем не менее причастие может подаваться и вне Мессы тем ли- 
цам, которые «ша де саџѕа»* просят об этом, «с сохранением литур- 
гических обрядов». 

Как выглядят эти обряды? Тетрадка Требника содержат два 
формуляра: один — с расширенной и второй — с краткой Литургией 
Слова. 

Первый формуляр включает в себя: приветствие, обряд покая- 
ния, чтение (или чтения) Слова Божия, прошения, молитву «Отче наш», 
приглашение к причастию и его преподание, заключительную молит- 
ву, благословение (или благопожелание, если богослужение совер- 
шает мирянин) и отпуст. 

Второй формуляр предусматривает вместо чтений из Св. Писа- 
ния одно только краткое речение из него. 

Когда воскресное общинное богослужение совершается без свя- 
щенника, сочетание преподания причастия с Литургией Слова повсе- 
местно стало нормой. Но всё же и до сих пор не закрыт вопрос, сле- 
дует ли в принципе сочетать такое богослужение с раздаянием причас- 
тия. В $С 7 приведены аргументы против причащения: Христос и так 
присутствует в приходской общине, поскольку читается Его Слово; 
когда Церковь совершает богослужение, Он всегда здесь. Если же 
навсегда сочетать богослужение без священника с регулярным раздая- 
нием причастия, то велик риск, что мы вернёмся как к индивидуалис- 
тическому причастному благочестию вне Мессы, так и к другим со- 
мнительным и, казалось бы, давно отвергнутым формам Евхаристи- 
ческой духовности (например, к показной набожности)!!, 

Впрочем, по пастырским соображениям некоторые всё-таки на- 
стаивают на причащении общины за богослужением, когда отсутст- 
вует священник; такова позиция Директории Конгрегации богослу- 
жения от 1988 г.!?, Мейер (Меуег) констатирует, что нынешняя дискус- 
сия вызвана именно расхождением между пастырскими соображе- 
ниями и литургико-богословскими принципами. По его мнению, в 
вопросе допустимости причащения (в этом случае) отрицательный от- 
вет всё же предпочтительнее". 


" «По уважительной причине». — Прим. перев. 

п Ср., например: МаВбашт, Сететдевонез@епя 72-74. 

? Діресіогіцт аде сеіеЬғаїіопіБиѕ ФотіпісайіБив аЬѕете ргезБудего. Іп: Моїіае 24 
(1988) 366-378. 

ІЗ Ср. Меуег, Еисћагіѕғіе 559, общие вопросы: 556-559. 
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4.3.2 ПРИЧАЩЕНИЕ БОЛЬНЫХ И НАПУТСТВИЕ УМИРАЮЩИХ 


Иустин Мученик" недвусмысленно упоминает о том, что в его вре- 
мя диаконы приносили Евхаристические Дары тем, кто не мог прийти 
на службу; конечно, речь шла о больных. Папа Иннокентий Г“ в по- 
слании епископу Децентию Губбиоскому (Ресепііиѕ у. СиБЪо) от 416 г. 
учит, что никто из кающихся не должен умереть, не приняв свв. Дары. 

Правда, вплоть до раннего Средневековья причащение больных 
не имело твердого чинопоследования. Дары просто приносили боль- 
ным непосредственно по завершении Мессы“. Поскольку в те времена 
тяжкое заболевание по большей части кончалось смертью, причастие 
больного стали относить к предсмертным обрядам. Причащение обыч- 
но совершалось после исповеди и преподания больному Помазания 
(= соборования; «последнего помазания»). 

В Средние века и в начале Нового времени причащение больных 
приобрело структуру: она складывалась как из элементов Мессы (чте- 
ния «Отче наш», приветствия мира, приглашения к причащению и его 
преподания), так и из других обрядов (например, начального окроп- 
ления освященной водой, произнесения Символа веры или вопросов 
о вере, исповедания грехов). В АЙиже Котапит 1614 г. (У,4) прича- 
щение больных и причащение умирающих различались единственно 
формулой преподания причастия’. 

Обновленный чин причащения больных состоит из приветствия, 
окропления освященной водой, исповедания вины, чтения из Св. Пи- 
сания, произнесения «Отче наш», приглашения к причастию: «Вот Аг- 
нец Божий», приготовления: «Господи, я не достоин», пригласитель- 
ного речения, преподания причастия с соответствующей формулой, 
орации, благословения. Міпізігі оғаіпагіѓ“* — священники и диаконы, 


“Иустин Философ, или Мученик (ок. 100 - ок.165), — христианский апологет. 
В Эфесе имел диспут с иудеем Трифоном. В Риме открыл христианское училище 
и здесь же написал свои «Апологии» — «Первую» и «Вторую». Стремился 
согласовать веру и разум. Полагал, что следы истины могут быть отысканы 
также и у языческих философов, поскольку все люди обладают генеративным 
(или всеянным в них) Словом (Хбүос слерротікбс). Тем не менее одно христиан- 
ство имеет подлинно рациональное изложение веры. — Прим. перев. 

“ Понтификат: 402-417. 

№ Ср. МаВБаит, АиБемайгиия 94-96. 

15 Ср.: Вішаіе Котапит Ті.У,4,19-20. 

*** «Обычные служители». — Прим. перев. 
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но аколить" и помощники по преподанию причастия также вправе 
позаботиться, чтобы больной принимал причастие как можно чаще", 

Подлинное предсмертное таинство — это т.н. уішісит”, послед- 
нее причащение умирающих. Если времени мало и угроза смерти ве- 
лика, то служение таинства или начинается прямо с Миропомазания, 
или проводится по чину причащения больных. Преподание иайсии?’а 
может состояться и во время служения Мессы. Ядро обряда состав- 
ляет чин причащения больных, но он модифицируется за счет следую- 
щих элементов: говорится начальное слово; совершается предсмерт- 
ное отпущение грехов””; читается Символ веры; возносятся особые 
прошения, в том числе и особая формула преподания причастия («Хри- 
стос да сохранит и возведёт тебя в вечную жизнь») и особая заклю- 
чительная орация (молитва); всё завершается приветствием мира. 

Когда вместе с йайсит’ом совершается помазание больного 
(и конфирмация), «богослужение в принципе организовано так же, 
как при совершении предсмертного таинства напутствия, но только 
в сокращении за счета пропуска чтений из Св. Писания; другие та- 
инства преподаются между прошениями и чтением "Отче наш”»". 

Согласно СІС/1983 кан. 911, уайсит обычно преподаётся (за ис- 
ключением неотложных случаев) священником, предстоятелем при- 
ходской общины, монастыря или какого-либо другого религиозно- 
го учреждения. 


* Аколит (акоіутиз; правильнее: аколуф, от греч. акбломвос «последователь», 
перен. «слуга») — мирянин-церковнослужитель, имеющий постоянное поруче- 
ние прислуживать священнослужителям главным образом при Евхаристии (пре- 
подавать причастие, переносить свв. Дары в дарохранительницу, измывать ли- 
тургич. сосуды и т.п.). Аколит и чтец (Гесіо”) — (в лат. обряде) наименования 
двух видов постоянного служения мирян в храме. Ср., впрочем: «Прислужники 
(т.е. аколиты), чтецы, комментаторы и певчие также осуществляют подлинное 
литургическое служение» (5С 29; Документы: 24). — Прим. перев. 

6 Ср.: Меуег, Еисбагізгіе 5524, 

“Термин уайсит проделал длинный путь развития семантики: сначала он 
означал довольствие солдата, находящегося в походе; затем стал вообще име- 
новать любой запас в дорогу. «Пища в путь», «последнее напутствие» (мета- 
форическое именование последнего Причастия) — развитие смысла слова в хри- 
стианской среде. Соответствует греч. ёфбблюу «дорожные припасы». Термином 
уайсит обозначается также и переносной алтарь. — Прим.перев. 

*** Или абсолюция. — Прим. перев. 

и Ср.: В. Касгупзкі, Иергейгипр: Сік 8, Аъѕсһпій 432. ВерепзБитр 1984, 220. 
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4.3.3 Поклоненив” свв. ДАРАМ 


Поклонение Христу, присутствующему в свв. Дарах, составля- 
ет характерную черту католической духовности и богослужения. Она 
весьма усилилась во времена Реформации, поскольку протестанты 
отвергли веру Церкви в Евхаристию и святотатственно глумились над 
ней. В эпоху Контр-реформации и Барокко «почитание таинства-са- 
крамента и поклонение ему приняло такой размах, что даже обнару- 
жилась тенденция вообще судить о назначении Мессы в первую оче- 
редь в указанном аспекте»!. 

Хранение свв. Даров имеет переменчивую историю. На Восто- 
ке старались сразу же потреблять все свв. Дары без остатка”. И на За- 
паде вплоть до позднего Средневековья служащие наблюдали, чтобы 
свв. Дары освящались лишь в количестве, потребном для причаст- 
ников за Мессой и для нужд больных и умирающих??. свв. Дары хра- 
нили прежде всего для причащения желающих в те дни, когда не слу- 
жится Евхаристическая Литургия, и, как сказано, для неспособных 
прийти в храм, но не для того, чтобы воздавать им поклонение. 

Свв. Дары хранились в особых сосудах (сарза, рухіѕ“"), кото- 
рые — после прекращения причастия на дому — поставлялись в од- 
ном из помещений Церкви. Но начиная с раннего Средневековья по- 
явился обычай хранения свв. Даров на алтаре (в алтарной дарохрани- 
тельнице, в артофорионе""" [у византийцев: небольшой ящичек, по 


* Или адорация. — Прим. перев. 

із щартапп М$ І, 199. 

і? Относительно того, как с оставшимися свв. Дарами поступали на Востоке 
и на Западе ср.: Вгоуге, Йапп Лия тап ап... 388-396. 

20 Это правило действовало еще в ХПІ в.; ср.: Вгоме, цит. раб., 395: «Остав- 
шиеся непотребленными, а также предназначенные для последнего Причастия 
облатки-гостии потреблялись священником, как только он освятит новые час- 
тицы для причащения умирающих. Относительно тезиса, по которому окорм- 
ление паломников в Иерусалиме (по латинскому обряду!) привело к тому, что 
стали раздаваться гостии, уже освященные за предшествующей Мессой, что 
потом через монахов-клюнийцев якобы попало на Запад, ср.: цит. раб., 397 и сл. 

* Рухіѕ (от греч. по5 «деревянный ящичек») — небольшой ковчежец. Упо- 
требляется для принесения свв. Даров больным: священник несет ковчежец в 
особой сумке на груди. Термин используется также для обозначения сосуда, в 
котором содержится большая Гостия, выставленная для поклонения; постав- 
ляется в табернакулу. — Прим. перев. 

"" Дарохранительница, иначе хлебоносец, — (в византийской традиции) зо- 
лотой или серебряный ковчег, в котором сохраняются свв. Дары, освященные 
для Литургии преждеосвященных Даров. Наряду с дарохранительницей, име- 
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внешнему виду напоминающий башню], в переносной дароносице [имев- 
шей форму «евхаристического голубя» как на Востоке, так и на Западе!). 

В конце концов дарохранительницу стали ставить в центре глав- 
ного алтаря храма, подчеркивая тем самым постоянное присутствие 
Христа в свв. Дарах. Так дарохранительница-табернакула" стала сре- 
доточием храмового пространства?, 

Побочной формой, исчезнувшей в эпоху после Тридентского Со- 
бора, в готических храмах стал домик для сакрамента”. 

Центральное место дарохранительницы, несомненно, отражает 
перемену в назначении сохраняемых свв. Даров, а именно: свв. Дары 
хранятся не для чего-либо, а чтобы им воздавалось поклонение. Ста- 
ли, словно по шкале, как бы измерять степень присутствия Христа в 
зависимости от того, выставлены свв. Дары или нет, и сообразовы- 
вать с ней внешнее поведение (например, совершать или коленопре- 
клонение, или всего лишь поклон)?. 

Из форм поклонения свв. Дарам развились крестные ходы (про- 
цессии) с преднесением свв. Даров, выставление (для поклонения) Ев- 


харистии"", молитвословия перед Тайнами и благословения ими. При 


«ә 


этом введение праздника Тела Христа“, когда совершалась про- 
цессия со свв. Дарами, сыграло решающую роль”, 


ется еще дароносица — ковчежец, в котором хранятся свв. Дары, предназна- 
ченные для причащения больных вне церкви. — Прим. перев. 

2 Относительно евхаристического голубя ср.: 7. Вгаип: Рег сЙгіз ісһе Айаг т 
5етег веѕсћ. ЕпімісКіцпу. 2 Вде., Міпсһеп 1924, П, 608—616. 

* Табернакула (от лат. габетасийт «сень») — (в латинском обряде) дарохра- 
нительница, хранилище для сосудов, содержащих освященные Дары. Богато ор- 
наментированный шкаф, поставляемый в центре алтаря, перед которым теп- 
лится лампада. — Прим. перев. 

2 Относительно алтарной дарохранительницы (табернакулы) ср.: цит. раб. 623- 
647. Первые правовые указания относительно алтарной дарохранительницы 
исходят от св. Карла Борромео (Кағ!о Вогготео) и содержатся в его инструкции 
(«Іпѕігисііо аБпсае ессіезіає» ГАсіа Ессі. Мейої. 5681), Ср.: Вгашп, цит.раб., 645. 

" Домик для сакрамента — хранилище для свв. Даров, принявшее после ус- 
тановления праздника Тела Христова Христова (1264) форму башенки. На- 
чиная с ХУІ в. домики для сакрамента были вытеснены дарохранительницами- 
табернакулами. — Прим. перев. 

23 Ср. Меуег, Еисйанзие 582-585. 

"" Иное название: поклонение свв. Дарам. — Прим. перев. 

"У Переходящий праздник Тела и Крови Христа (по Римскому Миссалу 
1970 г.: 5514 Согрогіѕ ей Ѕапоџіпіѕ Сігізії) — католический праздник в память уста- 
новления и дара Св. Евхаристии, введенный в 1264 г. буллой папы Урбана ТУ 
(понтификат: 1261-1264). — Прим. перев. 

24 Ср.: Вгоме, Иегейгинр 91-115: Ге Ргогеввіоп ат баКгателісіезіе. 
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Из обычая открытого показа свв. Таин развилось их выставле- 
ние. Оно вышло за пределы октавы праздника Тела и Крови Христа 
и привилось повсеместно, так что в конце концов началось (с литур- 
гико-богословской точки зрения весьма проблематичное) служение 
Мессы перед выставленными свв. Дарами. 

Начавшись на территории распространения немецкого языка, 
в ХІУ в. появился обычай выставлять свв. Дары в завершение Литур- 
гии часов. В дальнейшем там же появились и Евхаристические мо- 
литвенные собрания (Апа4асМеп), высшей точкой которых стало бла- 
гословение свв. Дарами. Их форма в первый раз фиксируется в Чи- 
новнике архиерейского священнослужения (Саегетотие Ерізсорогит) 
от 1600 г.; затем она перекочевала и в Римский Требник (КНиа! Ко- 
тапит) от 1614 г. (Ті. Х, 5, 5-7). 

Таким образом, благословение свв. Тайнами стало регулярным 
завершением любого публичного выставления? Святого Святых. 

Как особые формы Евхаристических молитвенных собраний вы- 
работались, начиная с ХУІ в., Сорокачасовая молитва и Вечное по- 
клонение. Сорокачасовая молитва коренится в обычае употреблять 
в Страстную пятницу не только Крест или скульптуру скончавшегося 
Христа, но и выставлять — иногда под покровом из легкой белой тка- 
ни — свв. Жары и поклоняться им на протяжении всего времени гроб- 
ного покоя Иисуса. 

На этой основе капуцинский монах Иосиф де Ферно (озері де 
Кетпо) в 1537 г. в Милане ввел в употребление Вечную Молитву, кото- 
рую начинали в кафедральном соборе и затем непрерывно на протя- 
жении всего года продолжали в других храмах. 

«Решительную перемену в понимании Евхаристии и тем самым 
и в практике поклонения свв. Дарам вызвали как Литургическое дви- 
жение, так и в конечном итоге П Ватиканский Собор. Новый путь про- 
ложила инструкция "Еиспагізйісиг тузейит?” от 25.5.1967 — доку- 
мент, свидетельствующий о перемене»?. В нем содержится напо- 
минание, что первоначальной целью сохранения свв. Даров является 
яайсит, причащение умирающих на дому; лишь затем говорится о 


25 В отличие от «частного выставления», когда Святое Святых остаётся зак- 
люченным в закрытом сосуде. 

2% Ср.: Меуег, Еиспагізтіе 5914. 

2 Там же, 588. Относительно самой инструкции: Кас?упвКі 899-965; здесь 
прежде всего надо обратить внимание на часть Ш: «Де си ѕапсііѕѕітае Епсһа- 
тізіае ргоші езі засгатепішт регтапепѕ» (Касгупзкі 947-965). 
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возможности причащения здоровых вне служения Мессы, а также и 
о поклонении Евхаристии? . 

Третья часть этой инструкции была учтена при разработке тет- 
радки-выпуска Требника «О святом причащении и культе Таинства 
Евхаристии вне Мессы» от 21 июня 1973 г. В 3-й главе содержатся 
подробности: «О различных надлежащих формах культа пресвятой 
Евхаристии в отношении сохранения таинства». Источником и вер- 
шиной любого благочестия является Евхаристического богослужение. 
Все другие формы благочестия производны от него и должны под- 
водить к нему верующих?. 

Согласно Требнику, выставление и Евхаристическое благосло- 
вение совершаются непосредственно по завершении Мессы, и употре- 
бляется освященная за ней Гостия; тем самым лишний раз подчеркну- 
то, что Евхаристия предназначена для вкушения. Выставления свв. Да- 
ров во время Мессы не разрешаются. Кроме того, любое выставление 
сопровождается кратким молитвословием и поклонением в молчании; 
специально подобранные молитвы и песнопения отсылают к Евхаристи- 
ческому таинству. 

Гостия, предносимая в Евхаристической процессии, освящается 
за непосредственно перед этим совершенной Мессой”. 

Все формы поклонения Евхаристии?! адресуются Господу, ради 
нас предавшему Себя на смерть и вновь и вновь дающему нам Себя 
как пищу вечной жизни. Молящиеся, взирая на евхаристическое при- 
сутствие Господа, воспринимают Его искупительную любовь. 

Согласно Требнику, эта любовь пробуждает духовный голод и 
стремление в причастии соединиться со Христом (тогда совершенное 
Им для всех совершается лично для тебя как индивида) и через Него 
сочетаться Триединому Богу, при этом отнюдь не забывая о (молит- 
венной) связи через Него со всеми сестрами и братьями. 


% Касгупзкі 947. 

9 Касгупзкі 3087. 

20 Ср.: Меуег, Еисйагіѕііе 5944., Каступѕкі 3090-3104, СІС/1983 сап. 941 $ 2. 

3 Ср.: Меуег, Еисһағізіе 601Е Ср. по этому вопросу также Катехизис: 1378- 
1381. 
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ЕВХАРИСТИЯ КАК ТАИНСТВО ВНЕ СЛУЖЕНИЯ МЕССЫ 
Литература 


Р. Вгоуге: Пе ӛЙеке Коттипіоп дег Гаіеп іт Мшеёайек Ш: Воплег ?ейвеһг. Ё. 
ТЬео]. опа Зее]5огре 6 (1926) 1-28. 

Р. Вгоме: Жаип Лия тап ап, Фе Коттипіоп ацбеғһа1Ь дек Меѕѕе аизгшейеп? 
Іп: ТАСІ 23 (1931) 755-762. 

Р. Вгоме: Ріе Иегейгипв дек Еисһагіѕғіе іт Мінеїанек Мӛпсһеп 1933, допечатка: 
біпгір 1990. 

Р. Вгоуге: Піе Ѕіеғрекоттипіоп іт АЙетмит ипа Миёайег Іп: 2КТЬ 60 (1936) 
1-54, 211-240. 

О. №аВбаит: Ріе АиФемайгипя дек Еисватёце. Вопп 1979 (Тһеорһалеіа 29). 

О. МиВбаит: бопшаейсйег Сететаегонез ет! ойпе Ркієзіек Ійикізсһе ипа 
рамогще СЂеғіевипвеп. Мйггбиге, 1985. 


4.4 
ТАИНСТВО ПОКАЯНИЯ: 


4.4.1 «ЛИТУРГИЧЕСКАЯ ЭТИКА» 


Если исходить из центрального значения Евхаристии, то гре- 
ховный отход человека от Бога и примирение с Ним могут рассмат- 
риваться в «литургико-этическом» аспекте. 

Евдокимову принадлежит идея «литургической или доксологи- 
ческой антропологии», согласно которой сущность человека как 
образа и подобия Божия глубже всего реализуется в животворящем 
общении с Богом, а поскольку земная жизнь протекает во времени и 
пространстве, оно наиболее полно совершается за Божественной 
Литургией, во время Евхаристического богослужения'. 

Согласно Яннарасу (Үаппағаз), принятие или же отвержение это- 
го животворного общения — таков главный вопрос «литургической 
этики». Из открытости человека навстречу Богу или, напротив, за- 
крытости как раз и проистекают добро и зло, добродетель и грехов- 
ность. Добро и зло — отнюдь не абстрактные нравственные аксиомы, 
ибо добрые или злые поступки — это логические следствия готов- 
ности или неготовности к животворному общению с Богом, а оно со- 
вершаєба в Порути оренутеотеюцно в Беха рнотичоной Литургии. 
Соответственно «покаяние» тождественно с поворотом от нежелания 
участвовать в общении к готовности вступить в него, что и находит 
себе вершину в участии за Евхаристией?. 


* Иное название: Таинство Примирения. Наряду с таинством Елеосвящения 
(Елеопомазания больных), входит в состав (двух) таинств исцеления. — Прим. 
перев. 

' Ср.: Р. Еуйокітоу: Діе Етаи ина 4аз Ней дек Мей. Моегз - Азспабепригр, 1989, 
88—90; он же: Ё’Онмйодоме, Рагіз 1979, 202-204. 

2 Ср.: С. Үаппагаѕ: Тйе Ғғеейот оў Моғаійу. Стеѕбмоой — Меуу Үогк 1984, особен- 
но 29-48. 81-90. 
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Позиция Зизиуласа (2ізіоціаз) близка к вышеизложенной: мо- 
раль — это не система поведенческих норм, не автономная область 
богословия. Напротив, она «проистекает из преобразования и обнов- 
ления творения и человека во Христе, и при этом так, что каждая 
нравственная заповедь становится понятной лишь как следствие этого 
таинственного преображения. Вот почему для литургического бо- 
гословия пригодна лишь одна-единственная нравственная терми- 
нология: освящение души и тела, чтобы мы, “Пресвятую Приснодеву 
Марию, со всеми святыми помянувше”, смогли предать “сами себя, 
и друг друга, и всю жизнь нашу Христу Богу”. Таким образом, Ев- 
харистия не приготовила для сего мира некую систему моральных 
поведенческих предписаний, но она даёт ему преобразованную и 
освященную общину, ту закваску, которая своим освящающим при- 
сутствием наполняет всё творение»?. 

Таинство Покаяния ведет к тому, что человек, отторгнувший 
себя от Бога, вновь присоединяется к обожающему единству Тела 
Христова, как евхаристического, так и экклезиального. Покаяние — 
это сакраментальное событие, идущее от Бога, и оно ни в коем случае 
не идентично человеческой перемене умонастроення". Так и человек, 
первородным грехом отделенный от Бога, не может сам вновь при- 
соединиться к Божественному потоку любви, но нуждается, чтобы 
Сын Божий снизошел к нему. Грехом отрезанный от Бога и Боже- 
ственной жизненной полноты, человек точно так же зависит от сак- 
раментального искупительного действования Бога. Бог Один спо- 
собен отпустить грех“, но Он совершает это в Церкви и через служение 
в Церкви, ибо последняя как сообщество Мистического Тела вовле- 
кается в примирение одного из ее отделенных членові. 


* Несколько сокращенное заключительное прошение Византийской Великой 
ектении. — Прим. перев. 

33. р. Аощаз: Діє Шей т еисһагізгізсһеғ 5сйаи ипа дег Мепхсй уоп һеше. Іп: 05 
25 (1970) 342-349. 347. 

" В русском переводе нового Катехизиса [Катехизис: 339] вместо словосо- 
четания: перемена умонастроения употреблено выражение: переориентация всей 
жизни. Они оба в целом соответствуют святоотеческому понятию сотрипсіїо 
соғӣіѕ (сердечное раскаяние). — Прим. перев. 

4 Ср.: Катехизис 1441-1442. 

$ Ср. там же: 143-145. 
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САКРАМЕНТАЛЬНЫЕ БОГОСЛУЖЕНИЯ ЦЕРКВИ 
4.4.2 ТАИНСТВО Покдяния В ИСТОРИИ И СОВРЕМЕННОСТИ 


Уже Древняя Церковь столкнулась с проблемой: люди, по при- 
нятии Крещения, изглаживающего все грехи, вновь совершают тяж- 
кие грехопадения. Раннее христианство — ригористично, и ему из- 
вестно понятие «непростительного греха»”, так что с большим трудом 
разрешалась проблема самой возможности «второго покаяния» пос- 
ле полного отпущения грехов в таинстве Крещения. 

Даже в Ш в., когда вопрос окончательно получил положитель- 
ный ответ и когда таинство Покаяния уже было канонически разра- 
ботано, эта сопряженность Покаяния с таинством Крещения всё ещё 
сохранялась. Второе покаяние «ни в коем случае не одобряется, и оно 
представляет собой возможность только на самый крайний случай. 
Его последствия, как и в Крещении, вводят в общину Церкви, этого 
Тела Христова (представляемого в Евхаристическом богослужении), 
но оно не есть повторение Крещения, а обновленный действенный 
возврат к тому, что в Крещении уже обетовано и даровано раз и на- 
всегда: к свобождению от греха и новой жизни», 

Точка зрения, по которой это новое обращение возможно всего 
раз в жизни, получила распространение в Древней Церкви вследствие 
авторитета «Пастыря Ермы», писания П в. В нем предсказывалось 
скорое Второе пришествие Христово и соответственно содержался 
призыв к покаянию. Кто перед лицом ожидаемого Второго пришест- 
вия заново согрешает, у того к покаянию нет настоящей воли. 

Отцы Церкви уподобляли покаяние «доске спасения для потер- 
певшего кораблекрушение»”. 

К концу Ш в. во Вселенской Церкви распространилась вера, что 
всем грешникам без исключения однажды в жизни посредством об- 
ряда церковного покаяния обеспечено примирение с Богом. Риго- 
ризм, таким образом, постепенно стал достоянием лишь особых групп 
за пределами Вселенской Церкви (монтанистов, новатиан“). 


" Вероятно, имеется в виду смертный грех. — Прим. перев. 

$ МеВпег 53. 

7 Ср.: Розсытапл, Виде шт 1.егг1е Оіипя 14-18. 54. 

7 Монтанизм — апокалиптическое движение конца 11 в., основанное во 
Фригии неким Монтаном. Монтанисты ожидали близкого излияния Св. Духа 
(Утешителя) на Церковь и явления Нового Иерусалима на земле. Движение 
отличалось большим ригоризмом: запрещалось второбрачие, вводились весьма 
строгие правила поста и т.д. Монтанизм был подвергнут критике в писаниях 
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Древнейшее свидетельство о каноническом совершении таин- 
ства Покаяния (как «раепіїепіїа зесипда»" после Крещения) восходит 
к Тертуллиану. 

Обряд допускался только в случае, если совершены «капиталь- 
ные» (= смертные) грехи (например, отпадение от веры, убийство, пре- 
любодеяние). 

Что касается повседневных грехов, то для их изглажения счи- 
талось достаточным прибегать к молитве, милостыни и примиряющей 
силе Евхаристии. 

Подобное (разрешенное лишь однажды в жизни) чинопоследо- 
вание Покаяния начиналось с тайного исповедания греха перед епис- 
копом, после чего грешника принимали в чин кающихся и на него 
накладывалось покаянное обязательство“. Кающийся не мог быть за 
Евхаристией или, по крайней мере, лишался права на причастие. 

В отличие от Запада, на Востоке были известны различные сте- 
пени для кающихся: «плачущие» были обязаны стоять возле церков- 
ных врат и умолять входящих о заступлении; «слушающие» могли 
входить в притвор храма”но им полагалась покидать службу вместе 
с оглашенными перед началом Литургии верных. «Припадающие» 
имели свои места в самом храме и уходили со службы также вместе с 
оглашаемыми, тогда как «стоящие» могли быть за всей Литургией 
до конца, но не причащались?. 

Начиная с У в. включение в разряд кающихся совершалось в на- 
чале Великого Поста. В Риме чин примирения совершал в Великий 
четверг епископ и возлагал руки на кающихся. 


свв. Отцов, осужден на поместных соборах (до 200 г.) и осужден Папой Зефи- 
рином (понтификат: 198-217). Новатиане (по имени своего руководителя Нова- 
тиана) — последователи раскольнической секты в Западной Церкви, отличав- 
шейся большим ригоризмом (например, запрещался любой компромисс с язы- 
чеством). Секта возникла в середине Ш в. и просуществовала вплоть до У в. — 
Прим. перев. 

* Букв. «второе покаяние». Ср. суждение Тертуллиана о таинстве Покаяния 
как о «второй [спасительной] дощечке после кораблекрушения, каковым явля- 
ется потеря благодати» Крещения (цит. по: Катехизис: 342). — Прим. перев. 

з Ср. МеВпег 70-83: «Раепіїепіїа диоіііапа». 

“* Покаянное обязательство, или способ удовлетворения, или епитимия, — вид 
«наказания», налагаемого духовником на кающегося, соответственно тяжести 
содеянных им грехов и с учетом его личной ситуации. — Прим. перев. 

9 Ср.: Мевпег 97 и сл. Вероятно, и на Западе имелись попытки ввести посте- 
пенное возвращение грешников в Церковь, но всё же полностью сложившиеся 
классы кающихся остались типичными лишь для Востока. 
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По мере роста Вселенской Церкви канонический порядок по- 
каяния всё больше приходил в упадок: многие христиане находили 
его слишком тяжким. Поскольку кающиеся подвергались дискрими- 
нации в обществе" и так как на кающегося возлагались невыносимые 
бремена, равно как по причине опасений, что может случиться новое 
грехопадение, многие отодвигали свое покаяние на конец жизни". 

Постепенно — таков новый фактор — покаяния стали требовать 
не только от совершивших смертный грех, но и сплошь от всех христи- 
ан, лежащих на одре болезни (что засчитывалось как акт благоче- 
стия). Покаяние, «как приготовление к доброй кончине, стало частью 
христианской жизни. Представления христиан об искуплении теперь 
переменились: если в Древней Церкви крещеный уже сознавал себя 
спасенным, потому что принадлежит ко Святой Церкви, то теперь еще 
требовалось приготовить себя к искуплению на том свете. Предписы- 
валось вести соответствующий образ жизни (по заповедям Божиим 
или церковным), творить добрые дела и поступать благочестиво»!?. 

Хотя явления упадка несомненны, всё же в эпоху Каролингской 
реформы предпринимались попытки оживить публичнное покаяние, 
так что во времена развитого Средневековья всё еще известно нала- 
гаемое епископом «торжественное покаяние», наряду с «публичным 
покаянием», предполагавшей покаянное паломничество. Но уже по- 
явилась исповедь" как «индивидуальное покаяние»'3. 

Тем не менее даже в РопИЙсае 1596 г. всё еще представлены чи- 
нопоследование «Ехриізіо рибіїсе роепіќепііит аб Ессіезіа»" в день 


9 Ср.: Ровсітапп, Виде ипа Гегле Ошия 55: «Как параллель "единого Креще- 
ния”, “единое покаяние” также запечатлевает человека особым образом, и эта 
печать пребывает над ним за пределами времени собственно покаяния. Кто 
однажды принял на себя покаяние, тот остаётся навсегда христианином “мень- 
шего права” ». 

" Уже на Никейском Соборе в каноне 13 дисциплинарных постановлений было 
предписано, чтобы умирающему не отказывали в причастии последнего на- 
путствия, даже если он не в состоянии принести покаяние. Ср.: 1. Опіх де Отта: 
Мігда апа Копяапіпореі. Маш? 1964 (безсһісіме дег бКитеп. Коп2 Шеп Г) 1254. 

12 МеВпег 117. Он ссылается также на монашество, усвоившее себе раннехри- 
стианское сознание избранности. Кто всерьез принимал христианство, тот де- 
лался монахом, а посвящение в монахи — это «второе Крещение». 

" Исповедь (искреннее признание и изложение священнику грехов, явных и 
тайных, особенно смертных, совершаемое в сокрушении и по испытании сове- 
сти) — это основная часть таинства Покаяния. — Прим. перев. 

13 Ср. Мевпег 1218 

7 Букв. «публичное изгнание кающихся из Церкви». — Прим. перев. 
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Пепельной среды и чинопоследование «КесопсШайо роепіїепійцт»" в 
Чистый четверг. 

Однако, в качестве основной формы покаяния прочно закрепи- 
лась исповедь. Она восходит к монастырским истокам, точнее ска- 
зать, к душепопечительству, принятому в монашеских кругах. Уже 
Климент Александрийский и Ориген считали душепопечителя враче- 
вателем, и они оба подчеркнули роль терапевтического созерцания, 
«которое никогда не было утрачено в Греческой Церкви. В этом 
процессе исцеления грешник нуждается в наставлении и в молитве 
душепопечителей, нуждается в кормчем (прежде всего из круга при- 
званных пастырей, церковных предстоятелей), который не по своему 
сану, а по личному благочестию стал другом Божиим и поэтому сво- 
ей молитвой и подвижничеством достигает для грешника прощения 
от Бога», 

Иными словами, душепопечитель может и не быть священни- 
ком. Еще в начале ХУ в. св. Симеону Солунскому известно душепо- 
печительство с исповеданием грехов, осуществляемое монахом-хариз- 
матиком из мирян; этот последний, конечно, отсылал каюшегося за 
таинством отпущения грехов к священнику". 

Индивидуальная исповедь, выслушиваемая клириком, развилась 
в Ирландско-Кельтской Церкви и повлекла за собой изменение в 
понимании покаяния. Отныне священник стал взвешивать тяжесть пре- 
грешений и определять, как лучше загладить обиды, нанесенные Богу. 
Затем священник примирял грешника с Ним. Ритуальные формы, суще- 
ствовавшие в каноническом церковном покаянии, теперь отпали; 
отныне особые «тарифные» перечни были у священника подспорьем 
в определении епитимии (таково «тарифное покаяние»). 

Покаяние проводилось тайно, оно перестало быть чрезвычай- 
ным событием и больше не вело к дискриминации. Покаяния стали 
требовать и за те прегрешения, которые ранее не фигурировали в ка- 
нонической процедуре покаяния". 


* Букв. «примирение кающихся». — Прим. перев. 

№ Н. Тисһіе: Кіғсйе ипа Виве. Аиѕ 4ег везстеййсйеп Епһтіскінпе дек Вифргахіз. 
Іп: Вибе ша ВиВзаКгатеп:. 5 идіепіарило, 4е5 КІегизуегһап4е іп $. ОНШеп уот 17. 
Ы 19. Аргії 1972. 51. ОНШеп 1972, 22-38. 254. 

5 Ср.: М. Кил дег: Спадендиейен. Зутеоп уоп Тһеѕѕаіопікі ( 1429) аїѕ Веізріе! 
Жк Фе ЕтЛивпайте деѕ Раіатіѕтиѕ аи} аїє омйо4охе багатешетйеооте ипа 
Ійиху ік. Тпіег 1989 (ТТЬБІ 47), 285. 

6 Ср.: В. Роѕстарп: Піс абепаїдпаїзсне Кагсйепвиве іт /сйһеп Мшеёайегк Вгезіай 
1930 (Вгезіацег 5імаїеп 2мг Һізіогізсһеп Тһеоіоріе 16). 8-10. 


8 — 5177 225 


САКРАМЕНТАЛЬНЫЕ БОГОСЛУЖЕНИЯ ЦЕРКВИ 


Под влиянием ирландско-шотландской миссии индивидуальная 
исповедь вытеснила каноническое церковное покаяние, которое в Им- 
перии франков и так уже вышло из употребления. 

При этом, по всей видимости, уже в ІХ в. было замечено, что ка- 
ющегося после исполнения им епитимии затруднительно во второй 
раз привлечь к примирению с Богом, отчего в исключительных слу- 
чаях примирение тотчас следовало за исповедью". На рубеже первого 
и второго тысячелетий подобная практика быстро стала регулярной". 

Согласно канонам, церковное покаяние за тяжкие грехи пред- 
полагает их разбирательство; аналогично при совершении смертных 
грехов исповедь также была признана обязательной. По решению ГУ 
Латеранского Собора от 1215 г., все верующие, по достижении ими 
сознательного возраста, обязывались исповедаться хотя бы раз в год, 
независимо от тяжести прегрешений". 

Устойчивой формулы отпущения грехов поначалу не существо- 
вало; «сакраментальная сила “примирения”с Богом заключалась в ак- 
те примирения с Церковью как таковом»?, Схоластическая рефлексия 
о роли священника в совершении таинства Покаяния привела к заме- 
не депрекативных (просительных) формул («Мівегезішт»”) индикатив- 
ными (изъявительными) («Еро ѓе аб5оіу0»"). В декрете «рго Агтепіѕ» 
Флорентийского Собора 1439 г. засвидетельствована индикативная 
формула отпущения грехов как /огта засғатепіі, а после Тридентско- 
го Собра она осталась единственно разрешенной". 

В Кйиае Котапит 1614 г. (Ти. ТУ,2) депрекативные элементы 
(«Мізегезімг» и «Іпацієепіішт»"") сочетаются с индикативной форму- 
лой отпущения грехов. Она имеет вьтраженньй юридический харак- 
тер: «Оотіпиѕ пов (ег Јеѕиѕ Сһгіѕеиѕ (е аббоїмаї: еї еро апсіогіїаїе ірін 
іе абѕоІуо аб отпі уіпсшо ехсоттипісаїіопіѕ, ѕиѕрепѕіопіѕ, её іпіегаїсії, 


1 Юнгманн (/Липетапп 272) называет одно такое исключение: «Если постиг- 
нешь, что он поистине чист (...) немедленно примири его». 

!' В одном чине покаяния из Ареццо (Аге220) начала ХІ в. читается: «Так да 
велит им священник подняться и немедленно столой, которая на нём, в правую 
руку пенитента да сделает отпущение» (Јипртапп 193, прим. 104). 

ВОН 812. 

% Штейнрук (ӘеіпгисЕ 62), который ссылается на Пошманна (Розсітапп, Виде 
ипа Геге Оішпе 77-79). 

* Букв. «Да будет помилован». — Прим. перев. 

7 Букв. «Я отпускаю тебе (грехи)». — Прим. перев. 

Ср. ОН 1323, 1673. 

"" Букв. «Отпущение (грехов)». — Прим. перев. 
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іп ачапит роззит, ес іш іпдігез. беіпде еро їе абзоїмо а рессай$ іші, 
іп потіпе Раїгіѕ...» -- «Господь наш Иисус Христос разрешает тебя, 
ия властью Его разрешаю тебя от всяких уз экскоммуникации, су- 
спенсации и интердикта, насколько я могу и ты нуждаешься. Кроме 
того, я разрешаю тебя от грехов твоих, во имя Отца...» 

Обновленная формула отпущения грехов, напротив, соответст- 
вует анамнетико-зпиклетической" основе литургического моления: 
упоминается тринитарное домостроительство спасения (анамнесис: 
«Бог, милосердный Отец, смертью и воскресением Сына Своего при- 
миривший мир с Собою и ниспославший Святого Духа для отпуще- 
ния грехов...»), после чего эпиклетически, с упоминанием о Церкви, 
молитвенно испрашиваются прощение и мир («... посредством Церкви 
Своей пусть даруєт тебе прощение и мир...»). Заключительная фор- 
мула остается индикативной («И я отпускаю тебе грехи...»): ей отдано 
предпочтение также и по психологическим причинам (грехи бывают 
отпущены даже вопреки личным чувствованиям кающегося). 

Говоря о происхождении генерального отпущения грехов, Штейн- 
бок (З1етВосК) называет три возможных источника: 1. принятый в мо- 
настырях перечень прегрешений с последующим их отпущением абба- 
том (правда, речь шла не о подлинных грехах, а о нарушениях мона- 
стырского устава); 2. вовлеченность всех верующих в примирение 
открытых грешников в Чистый четверг; 3. экстремальную исповедь 
в чрезвычайных ситуациях, например, во время войны. 

Уже схоластики отрицали сакраментальный характер генераль- 
ного отпущения грехов. Любимое в народе «общее отпущение грехов», 
природа которого никогда не понималась сакраментально, — это бы- 
ло всего лишь «откровение вины» после проповеди, исповедание гре- 
хов приходской общиной в подготовке к служению Евхаристии”. 

«Сложение церковного института покаяния было в основном за- 
вершено около 1250 г. С тех пор и до наших дней церковное покая- 
ние изменилось лишь в мелочах. (...) Тридентский Собор закрепил ту 


“ Анамнесис — воспоминание (о спасительном вмешательстве Бога в историю, 
прежде всего об искупительном Деле Христа). Анамнесис сопровождается 
благодарением и хвалением (славословием) со стороны отдельного верующе- 
го, общины и всей Церкви. Эпиклесис — призывание Св. Духа ради соверше- 
ния таинства, на первом месте для претворения за Евхаристией вина и хлеба в 
Тело и Кровь Христа. Анамнесис и эпиклесис вместе образуют ядро соверше- 
ния любого таинства, в том числе — Евхаристии. — Прим. перев. 

2. Ср.: Мешгиск 63Ғ, 
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традиционную ситуацию, которая в принципе закрепилась лишь в 
середине ХПІ в., поскольку её ошибочно посчитали неизменной со 
времени Древней Церкви». 


4.4.3 ОБНОВЛЕННЫЙ ЧИН ТАИНСТВА Покдяния?“ 


На П Ватиканском Соборе было определено: «Обряд и формулы 
Покаяния следует пересмотреть так, чтобы они яснее выражали при- 
роду и действие этого Таинства» (8С 72; Документы: 35). 2 декабря 
1973 г. было опубликовано «Огдо Раепіїепііає»?, сам заголовок ко- 
торого уже говорит, что наряду с Покаянием как таинством имеются 
еще другие, не сакраментальные формы*. 

Согласно новому чину, предусмотрены три модели сакрамента- 
льного разрешения от грехов (форма А: индивидуальная исповедь; 
форма Б: публичное служение примирения с индивидуальным испо- 
веданием грехов и индивидуальным их отпущением; форма В: пуб- 
личное служение с общим исповеданием и общим отпущением). 

Кроме того, предусмотрены и такие покаянные богослужения, 
когда отпущения грехов не бывает (Де сеіеБгаііопіђиѕ раеппеппайби5”). 

Местом для индивидуальной исповеди служит или специальный 
предмет церковной мебели — исповедальня”, или специальная комната”. 

Месснер (Мерпег) называет индивидуальную исповедь «тради- 
ционным исповедальным чином, обогащенным по сравнению с фор- 
мой Тридентского Собора». Что касается формы Б, то, по его мне- 


3 Там же 64 и сл. 

м Ср.: В. Еіѕсһег: Фит пеиеп кбтізсһеп Ото Раепйеніає уот 2. Оегетфек 1973. 
Іп: Тһеоіорівсһе Бакціїа Тгіег (Нр.): Діеп5і дег Уегѕӧһпопр. Откећ, ВиВе шкі ВеісМе. 
Вейгаре 20 Шгег Тһеоіоріе шкі Ргахіѕ. Тгіег 1974 (ТТҺ94 31), 109-120. 

25 Касгупзкі 3170-3216. 

2 Ср.: В. Касгупз К: Егиеиеме ВиВійигріе. 1а: ТЕРО 122 (1974) 209-221. 2091. 

" Последования над кающимися. — Прим. перев. 

" Традиционная исповедальня (5еаез сопјеѕѕіопаііѕ), или конфессионал, пред- 
ставляет собой закрытое со всех сторон седалище (стул) для священника; справа 
и слева — забранные решеткой окна, к которым принимающий исповедь свя- 
щенник приникает ухом. Конструкция замыслена для лучшего сохранения аб- 
солютной тайны исповеди. — Прим. перев. 

27 Мү. 12 — Касгупзкі 3184. Согласно канону 964,2, кающийся имеет право на 
исповедь в специальной исповедальне, так что она должна в храмах иметься. 
Ср.: МеВпег 224, Ап. 286. 
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нию, рекомендуемое сочетание индивидуальной исповеди, — а она, 
будучи отдельным актом примирения, совершается строго между свя- 
щенником и кающимся, без участия приходской общины, — с публич- 
ным покаянным богослужением представляет собой чисто внешнюю 
связь. Форма В, общее отпущение грехов после совместного всеоб- 
щего исповедания вины, предусмотрена лишь для чрезвычайных и вы- 
нужденных случаев, причем, наряду со смертельной опасностью, в Оғ- 
до (под № 31) упоминается также слишком большой наплыв желающих 
исповедаться в ситуации, когда недостаёт священников-духовников?. 

В согласии с традицией церковного учительства относительно 
полного исповедания всех грехов, в Оғ4о,(под № 34) изложено тре- 
бование, чтобы, несмотря на воспринятое общее отпущение грехов, 
кающийся в отдельной индивидуальной исповеди всё-таки назвал 
свои (если они имеются) смертные грехи?!. 

В отличие от швейцарских? и французских епископов, епископ- 
ские конференции Германии и Австрии отказались считать достаточ- 
ной причиной для общего отпущения грехов (едва ли и встречающий- 
ся на практике) слишком большой наплыв желающих исповедаться пе- 
ред праздниками". 

Наряду с этими тремя сакраментальными формами таинства По- 
каяния, в новом Огао предусмотрено совершение несакраментального 
покаянного богослужения, за которым возносятся молитвы не о са- 
краментальном отпущении, а «всего лишь» о прощении грехов. За та- 
ким богослужением молитвы и песнопения, чтения из Св. Писания и 
проповедь тематически подводят «к сердечному покаянию и к готов- 


38 Мейпег 225. 

9 Ср.: Касгуп5кі 3203. 

з Так, Тридентский Собор считал интегральное покаяние кающегося сущ- 
ностно принадлежащим к таинству Покаяния. Ср.: К.Ј. ВесКег: Діє Мопуенйекей 
дез уоїѕгапдівеп бйпаепфекеппит55е; іп дек Веісте пасй дет Копгії уоп Тчети. 
Іп: ХТЬРЬ 47 (1972) 161-228; Е. Мікоіазсй: Пав Копгії уоп Пчет ипа @е Мопуен@- 
Кей дег Етге фесше. Іп: 1.) 21 (1971) 150-192. Это положение уже в 1972 г. под- 
хватили «Могтае раѕіогаіеѕ», выпущенные Конгрегацией вероучения, относи- 
тельно преподания полного отпущения грехов. Ср.: Касхуп$ К! 2825. 

З Касгупзкі 3206. 

3? Ср.: 3. Ваштрагіпег: Мецоніпиптя дег Вивргах іп дег 5сімееіг. Іп: Са 8 (1974) 
169-172. 

“ Общая исповедь и общее отпущение грехов допускаются только в случаях 
крайней необходимости. «Большое собрание верующих по случаю праздника 
или паломничества не представляет собой случая крайней необходимости» (Ка- 
техизис 1483:351). 
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ности изменить образ жизни». В руководстве подчеркнуто, что подоб- 
ные «покаянные богослужения» не следует смешивать со служением 
таинства Покаяния?. Подобное разграничение, однако, согласно Мес- 
снеру, покоится на схоластическом богословии таинства Покаяния, 
закрепленном на Тридентском Соборе, так что его (в свете истори- 
ческого развития таинства) можно считать проблематичным“. 

Нет сомнения, в формах Б и В, а также в исповедальных бого- 
служениях экклезиальная связь исповеди и таинства Покаяння выра- 
жена лучше, чем в индивидуальной исповеди. Но даже и в ней форму- 
ла отпущения грехов упоминает, наряду с домостроительством спа- 
сения Триединого Бога, также и искупительное значение Церкви». 
Подвергая критике схоластико-тридентийское понимание таинства, 
Месснер здесь — равно как по отношению ко второй трехчленной 
формуле отпущения грехов, специально созданной для общего отпу- 
щення», — считает сомнительным выделение «уегфа еззепйаНа»”; по 
его мнению, они представляют собой, вопреки анамнетико-эпикле- 
тической основной структуре христианской молитвы, искусительное 
приглашение допустить возможность ее минимализации?". 


З Например, ! 37 — КасгупзК! 3209: «Следует остерегаться, чтобы эти дейст- 
вия во мнении верных не смешивались с действиями самого таинства Покая- 
ния». Этот текст повторяется в Приложении П, ! 1 — Касгупзкі 3213. 

м Ср.: МеВпег 226. 

35 Ср. ' 19 — Касгуп5кі 3191: «Формула отпущения обозначает примирение 
пенитента, которое исходит от милосердия Отца; являет связь между прими- 
рением грешника и пасхальной тайной Христовой; изливает дар Духа Свято- 
го во отпущение грехов; наконец, выводит на свет церковную природу таин- 
ства тем, что примирение с Богом испрашивается и даруется посредством слу- 
жения Церкви». ` 

36 Цвек (2есК 125) выражает пожелание, чтобы эта «праздничная» формула 
отпущения грехов могла использоваться также и в индивидуальной исповеди. 
Ср.: Н. ?месК: Ке/оғтзсйгійе т дег Вифійигріє. Іп: ТВ. Мааѕ-Емега: ебі опѕег Сойез- 
діеп5і? Діе Мефепае Ацірабе дег Іигріегебоги (ЕЅ КІеіпћеуег). Еге игр — Вазе! — 
М/еп 1988, 107-133. 125. 

* Кегба еззеппайіа — «сущностные слова», иначе: совершительные, т.е. вер- 
бальные фрагменты обряда, которыми мистически совершается таинство и ко- 
торые не могут быть изменены и тем более опущены. Противопоставляются 
уегфа ассщепиайа — фрагментам обряда, которые могут быть изменены в за- 
висимости от обстоятельств или даже совсем не произноситься. — Прим. перев. 

У Ср. МеВпег 223. 
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4.4.4 Чин ТАИНСТВА ПОКАЯНИЯ СОГЛАСНО ВИЗАНТИЙСКОМУ ОБРЯДУ 


«Характерно, что в Православии, в отличие от Римо-Католи- 
ческой Церкви, неизвестен стул-исповедальня, перегородкой отделя- 
ющий кающегося от духовника (...) Мы исповедуем грехи прямо в 
храме, и между священником и кающимся нет средостения. Присут- 
ствие Церкви подкрепляется еще тем, что в Православной Церкви 
имеется особый богослужебный чин исповеди (...) Тем самым таинство 
Покаяния прочно включено в литургическую жизнь Церкви». 

Фактически служение таинства Покаяния по византийскому об- 
ряду соответствует современной форме Б Римской Литургии, сов- 
местному служению примирения с индивидуальным Покаянием и ин- 
дивидуальным отпущением грехов. 

В византийском обряде после совместной Литургии оглашенных 
кающиеся подходят к священнику, стоящему за аналоем у иконостаса 
перед иконой Девы Марии, исповедуют ему грехи и получают отпу- 
щение: священник покрывает голову исповедника епитрахилью и воз- 
лагает руки. Греческая и славянская традиции, равно как и местные 
обычаи расходятся между собой не только в структуре совместно со- 
вершаемой Литургии Слова?, но в первую очередь в формуле отпу- 
щения грехов. У славян представлена депрекативно-индикативная 
(просительно-изъявительная) формула отпущения“, сложившаяся под 
влиянием латинизированного Молитвослова-евхология митрополи- 


зв А. АЇемізороціоз: Вибе ипа Веісте т Разога] ипа Кагесһеве 4ег Кігсне уоп 
Снесйетата. Ш: Е. С. Зиипег (Нр.): Вибе шпа Веісће. Отінеѕ Кереп5бигрег Оките- 
піѕсһеѕ Ѕутроѕіоп. Кереп<бигр 1972, 61-75. 644. 

з Относительно славянского обычая ср.: Нег Ш, 114-119; о греческом обы- 
чае — там же, сс. 120-129. Евхологии дают на выбор большой выбор молитв, 
псалмов, фрагментов из покаянных канонов (например, из канона св. Андрея 
Критского); по своему усмотрению и исходя из того, сколько времени в его рас- 
поряжении, священник и осуществляет этот выбор. Ср.: Е. Тһеодогов: Вивуо]- 
[из ипа Веістрғахіѕ іп дек Вугапіпізсһеп Кіғсһе. Іп: Е. С. Зиипег (Не.): Вибе шкі 
Весше. Огіцез Керепѕбигрег ОКкитепізспез Зутрозюп. Керепѕбигр 1972, 55-60. 58. 

% Гейтц в своей книге «Музчепит дег Апреїшля» (часть Ш) уже ее не приводит, 
но она содержится в изданной им книге 1965 г. «Рег Опводохе Сойевфепві» (часть 1: 
едшіісһе Гиигрле ип байгатете. Маїпх о.Ј. [1965], 501) и гласит: «Господь и Бог 
наш Иисус Христос, благодатию и щедротами своего человеколюбия, да прос- 
тит ти чадо (имярек) вся согрешения твоя, и аз, недостойный иерей, властию Его 
мне данною, прощаю и разрешаю тя от всех грехов твоих, во имя Отца, и Сына, 
и Святаго Духа». Ср. по этому вопросу: Кисһагек, басгатета] Музіегієз 240. 
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та Петра Могилы“, в котором во время чина Браковенчания задава- 
лись вопросы о согласии на брак; у греков известна только депрекатив- 
ная формула. 


4.4.5 Покляниє в ЦЕРКВАХ РЕФОРМАЦИИ 


Лютер рассматривал отпущение грехов в индивидуальной ис- 
поведи как одну из форм провозглашения Евангелия. «Оно одно со- 
ставляет сущность исповеди; кающийся, забыв о себе и своем раска- 
янии, должен с доверием предать себя Слову Божию, которое не со- 
лжет. Поскольку в провозглашении Евангелия присутствует Сам Хри- 
стос, Сам же Христос и отпускает грехи; духовнику отведено служение 
провозглашения Слова, не сопряженное с какой-либо особой сакра- 
ментальной нагруженностью (рогезаз)»". Это провозглашение вы- 
ступает на первый план, интегральное исповедание грехов теряет свое 
значение. Во времена пиетизма индивидуальная исповедь и вообще 
была заменена «общей исповедью». Попытки вернуть индивидуаль- 
ную исповедь в практику не привели к желаемому успеху. Индивиду- 
альная исповедь сохранилась по преимуществу в тех протестантских 
движениях, которые в принципе признают ценность литургической жиз- 
ни Церкви, как например, в евангелическом братстве св. Михаила“. 

Согласно Кальвину, Св. Писание предписывает «покаяние перед 
Богом» (сердечную молитву и отпущение грехов); в то же время и 
«покаяние перед людьми», как он считает, согласуется с Писанием. 
Отпущение грехов носителем духовного сана служит уверению, что 
вера способна отпускать грехи отдельного верующего; соответст- 
венно власть пастора связывать и разрешать“, по Кальвину, состоит 
в провозглашении Евангелия. В этом смысле произнесение пастором 
отпущения грехов также представляет собой служение Евангелия: 


* Пётр Могила (1597-1646) — православный богослов, Киевский митропо- 
лит с 1632 г. Составил «Полное изложение Православной веры», получившее 
официальное признание во всех Православных Церквах. В 1646 г. опубликовал 
«Евхологион, альбо молитвослов» (требник). — Прим. перев. 

4 Мебпег 192. 

42 Ср.: МеВпег 195-199. 

7" «Слова связывать и разрешать означают: тот, кого вы исключите из своего 
общения, будет исключен из общения с Богом; кого вы снова примете в свое 
общение, и Богом будет принят» (Катехизис: 342). — Прим. перев. 
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отпущение есть «применение к данному лицу всеобщих обетований 
Божиих и свидетельство о прощении», а реализация власти связывать 
и разрешать тождественна провозглашению Евангелия?. 
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зспе Ракшіійі Тпег (Нр.): Піепві дег Уегзббптип?. Откеһ, Вибе опа Веісһіе. 
Вейгабе хи іһгег ТћеоІоріе ипа Ргахіѕ. Ттіег 1974 (ТТЬ51 31), 45-66. 


з Ср.: Н. ӛсһінгеісһе!: іе Веісме уоғ дет Ргіеѕіег іп дек біси Са!Уіпз. 1а: Тһео- 
Іорізсһе Ғаюи( Тгіег (Нё.): Ріепѕі дег Уегзовпипя. ОтКећг, Вибе ши Веісіне. Вейгӛре 
зм іһгег Тһеоіоріе цла Ргахіѕ. Тгіег 1974 (ТТҺ54 31), 67-89, здесь 76. 


233 


4.5 
ТАИНСТВО ЕЛЕОПОМАЗАНИЯ БОЛЬНЫХ 


4.5.1 УТВЕРЖДЕНИЕ ЖИЗНИ В ТЕЛЕ И ДУШЕ ЧЕЛОВЕКА 


Болезнь не есть наказание Божие, но она подводит человека к 
его пределам и напоминает о часе смертном. Многие больные, пере- 
живая свои болезни, сетуют на недоступность того, что совсем недав- 
но было повседневностью; страдают и отношения с другими людьми. 

Между тем любая неблагополучная ситуация имеет первопри- 
чиной отделение человека от Живого Бога — единственного источ- 
ника всяческого искупления. Это отделение, собственно, и есть бо- 
лезнь, ведущая к смерти — нетолько тела, но и души. 

Искупительные деяния Божии в таинствах преодолевают это 
отделение и вновь вводят человека в жизнетворный поток Божествен- 
ной жизни. Поскольку человек — это телесно-духовное существо, те- 
ло, этот «живой символ души»!, всегда вовлекается в идущее от Бога 
искупление. Реальный символ души, тело — это первый и интимней- 
ший инструмент для «самовыражения» души и ее внешних проявлений. 

Гуманитарные науки в последнее время обнаружили, что бо- 
лезнь — это психо-соматическое явление; между тем богословие 
издавна учит, что бедствия тела бывают производны от религиозной 
составляющей. Отделение человека от Бога, источника всей жизни, 
представляет собой также и причину страданий тела. 

Св. Симеон Солунский резкими словами бичует распространив- 
шееся на Западе смещение акцентов в понимании Помазания больных 
с утешения и обетования спасения (как души, так и тела) на отпущение 
грехов в случае грозящей смерти. Он наставляет, что Христос и Сам 
однажды принял «Помазание больных», причем от грешницы (Лк 7, 


1 Ср.: Сиагадіпі: Сиипелзсйе ВИдипр 22. 
2 Ср.: Спагать, Гиие. ВИдиия 15-18; его же, Ріе 5ітпе ина фе геПя. Егкеппіпіѕ 17. 
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36 и слл.); его следует строго отличать от предсмертного помазания 
Иисуса Марией, сестрой Лазаря (Ин 12, 1-11). Это последнее было 
совершено в связи с предстоящим погребением Иисуса, но помаза- 
ние грешницы — оно отсылает к Помазанию больных, поскольку Иисус 
принял миро из рук человека, которому Сам же отпущением грехов 
преподал утешение и восставление?. Именно поскольку это «пома- 
зание больного» осуществила грешница, должно быть ясно, что та- 
инство служит не только телу больного, его подкреплению и воздви- 
жению с одра. Таинство очищает и душу, т.е. преодолевает отделение 
от Бога, что затем оказывает обратное воздействие на тело. 
Соответственно и св. Симеон определяет действие святого По- 
мазания как освобождение от болезней, воздвижение больного и 
отпущение ему грехов“. Будучи всецелым исцелением человека, еисйе- 
ідіоп («благотворное помазание») — это в особой мере образ Боже- 
ственного милосердия, ведущего ко всяческому искуплениюз, 
Поэтому в византийской молитве помазания Бог похваляется 
как «врач душ и телес наших», Единородного Сына пославший на ис- 
целение от недугов и избавление от смерти. «В своей земной жизни 
Иисус исцелял больных; Он возвращал их к смертной жизни. И когда 
Св. Дух войдет в наше обреченное на смерть тело, то уведет его по ту 
сторону смерти: смерти нет больше, ибо воскрес Христос, Бог наш»», 


4.5.2 ИСТОРИЧЕСКОЕ РАЗВИТИЕ ОТ ПОМАЗАНИЯ БОЛЬНЫХ 
к «ПОСЛЕДНЕМУ ПОМАЗАНИЮ» 


Новозаветное показательное чтение (/осиѕ сіаѕѕісиѕ), давшее 
повод для Помазания больных, — наряду с предписанной Церкви об- 
щей заботой о больных (Мк 6, 13), — это фрагмент Иак 5, 13-167. 

Следующим упоминанием о Помазании является сообщение 
св. Ипполита Римского, описавшего обряд освящения елея. В его 
время по завершении Евхаристической молитвы совершалось благо- 


> Ср.: Пігіоров 56 — РС 155, 204 В-205 А. 

з Ср. там же: 205 А, Ріаіовоѕ 284 — РС 155, 517 С. 

5 Ср.: Діаїороз 57-- РС 155, 205 С. 

6Ср.: Ней2 Ш, 158; Согроп 1386 

1 Относительно обоснования Елеопомазания больных в Послании ап. Павла 
ср.: КасгупвКі, КтапкепѕаіБипе 253-257. 
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словение принесенных плодов и продуктов (па!игайа), в том числе и 
масла. Освященный в благодарении елей, как считали, по молитве с 
благословением подкреплял вкушающих от него и нес здравие пома- 
зующимся име. 

Евхологий, приписываемый египетскому епископу Серапиону 
Тмуисскому (ў после 362 г.), содержит молитвы благословения над 
елеем и водой, равно как над елеем или хлебом или водой, причем в 
текстах по имени упоминается только то масло, которое предназна- 
чено для помазания и для которого испрашивается исцеляющая сила; 
это масло имеет совершенно точное название — Хойоу уосооутфу («елей 
больных»). 

Также и в Риме в конце Евхаристической молитвы проводилось 
благословение природных продуктов, о чем всё ещё свидетельствует 
Сапоп Котапиѕ: «Через Которого все эти Ты, Господи, всегда созда- 
ёшь, освящаєшь, животворишь, благословляешь и подаешь нам»°. 
Среди пашигайа был также елей больных, и об этом свидетельствует 
доныне сохранившееся (вплоть до своего места в чинопоследовании) 
благословение елея больных. 

Первую эпоху истории Помазания больных Качинский (Касгіп- 
зк) кратко изложил следующим образом: «Первоначально верующие 
сами приносили елей во храм, и там он освящался епископом или свя- 
щенником. По римскому обряду, такое совершалось в конце Евха- 
ристической молитвы за Литургией, но начиная с У в. освящение елея 
стало производиться только в Великий Четверг; согласно другим за- 
падным обрядам, освящение елея сначала предпринималось прямо пе- 
ред Помазанием, но затем был перенят римский обычай. Относитель- 
но восточной практики свёдения отсутствуют. Верующие больше не 
приносили с собой масел в церковь, а получали освященный елей там, 
забирали с собой и употребляли по мере надобности. Ситуация разви- 
валась так же, как в случае принесения свв. Даров домой для домаш- 
него причащения. Произносимая в храме молитва благословения мо- 
жет рассматриваться как “молитва веры” над больным, о которой 
упоминается в Иак 5, 15 (...) Миряне в принципе вплоть до УШ в. име- 
ли возможность сами распоряжаться освященным елеем как для себя, 
так и для своих близких. Из молитвенных текстов нельзя понять, ка- 


8 ТгадАр 5, ей. Сеегіпрѕ 2284. 
9 Ср. Лапртапа М$ П, 322-324. 
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кое место на теле обычно помазывалось. (...) Применение елея миря- 
нами не исключало священнического помазания, как об это одно- 
значно засвидетельствовано в Риме У в. Когда человека помазывали, 
то считалось, что больной помазывается весь, целиком. В молитвах 
благословения, правда, на первое место выходили телесные послед- 
ствия Помазания больных, тогда как о душевном или духовном дейст- 
вии говорилось мало. Отпущение грехов (...) лишь постепенно стало 
упоминаться в молитвах как результат помазания»!. 

Из послания Папы Иннокентия Г Децентию Губбиоскому от 
416 г. вытекает, что Папа именовал «сакраментом» сам елей, а не по- 
мазание. Помазывались больные, но ничего не сказано о степени 
болезни; «поскольку для отмены отлучения от Церкви требовалось, 
чтобы человек был при смерти, а отлученные кающиеся не получали 
помазания больных, можно полагать, что под именем больных близ- 
кие к смерти не предполагались»"". 

Наряду со священническим помазанием, Цезарий Арльский (Сае- 
загін у. Агіез; 1 542 г.) упоминает и о помазании, исполнявшемся ми- 
рянами; по его сообщению, помазание больных вызывает — в отли- 
чие от языческой врачебной магии — исцеление и отпущение грехов. 

Примерно таковы же свидетельства Элигия Нойонского (Ее цу 
у. Моуоп; 1 660 г.). В своем комментарии на Послание ап. Иакова Беда 
Достопочтенный (Веда Гепега 5; 1 735 г.) всё ещё упоминает о по- 
мазании, совершаемом мирянами; таинство опять-таки не есть пред- 
смертное напутствие, а направлено на достижение исцеления". 

В УШ в. отмечены попытки заново ввести в практику помаза- 
ние больных, ибо оно вышло из употребления. Увещания к принятию 
помазания «умножились в связи с предписаниями больным покаяться 
на смертном одре и принять уіатісит""», так как иначе к таинству во- 
обще не приступали. Но тем самым была предопределена также тен- 


10 Касхуп$ 1, КғапКепза!Бипе 2724. 

" Понтификат: 402—417. — Прим.перев. 

И Там же, 270. 

12 Ср. там же, сс. 270-272. 

“* Рішісит — напутствие, преподание умирающему христианину последнего 
Причастия. В [Катехизисе 1996: 359] имеется русифицированная форма слова — 
виатик. Мы, однако, предпочли держаться латинской формы. — Прим. перев. 

1 Употребление этого слова в его латинской, а тем более «русифицированной» 
форме, едва ли может быть принято как предпочтительное по отношению к слову 
«напутствие». (Прим. ред.) 
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денция «к ограниченной применимости помазания только в случаях 
тяжкой болезни и грозящей смерти, вследствие чего таинство для бо- 
льных было переосмыслено как таинство для умирающих, тем более 
что его совершали только после преподания последнего причастия 
(піапіситу»?. 

Схоластическое богословие закрепило зту тенденцию. Троица 
таинств инициации начала жизни (Крещение — Евхаристия — Кон- 
фирмация; в такой уже переменённой очередности!) была поставлена 
в параллель троице таинств конца жизни (Покаяние — Евхаристия 
[уайсит] — Елеосвящение больных как «васгатепішт ехецпіїцт»" 
[Альберт Великий "719. 

Под плодом помазания больньх понимали очищающее от гре- 
хов приготовление к вступлению в небесную славу, почему его основ- 
ной результат усматривали или в очищеними человека от ещё прису- 
щих ему простительных грехов"" (так думали Бонавентура |Вопамеп- 
ига] и Дунс Скот |Дипз 5со1м3))5, или же в его уврачевании от про- 
истекающей из греховности слабости, препятствующей вступлению 
в небесную славу (так полагал Фома Аквинский). Наряду с упадком 


ІЗ Там же, 276. 

* Застатетит ехецніїцт — букв. «таинство отходящих». Так называют таин- 
ство Елеопомазания больных, если оно преподаётся людям, находящимся на 
грани ухода из жизни. Для покидающих эту жизнь Церковь предлагает, вдо- 
бавок к Елеопомазанию, Евхаристию как последнее напутствие. — Прим. перев. 

“Св. Альберт Великий (АБемиз Мавпиз; собственно: Альберт фон Больштедт; 
1193-1280) — крупный богослов, интерпретатор Аристотеля, систематизатор 
католического учения, наставник св. Фомы Аквинского. — Прим. перев. 

№ Ср. там же, с. 283. 

"" Иначе эти грехи называются легкими; по учению Католической Церкви 
(Катехизис: 331), они устраняются после Причастия. Легкие (обыденные) грехи 
противопоставляются тяжким (среди которых есть и смертные), разрешаемым 
в таинстве Примирения. Человек, совершивший смертный грех, не должен при- 
ступать к Евхаристии, если он не получил отпущения грехов в таинстве Пока- 
яния. Признание в обыденных грехах на исповеди необязательно, но тем не ме- 
нее рекомендуется Церковью. — Прим. перев. 

По этой причине преподание таинства разрешено лишь в том случае, «если 
“должна быть предположена” быстрая кончина» (Бонавентура), и таинство 
лишь тогда действует полностью, когда больной больше не в состоянии гре- 
шить» (Скот); так считает Ленгелинг (Е.Х. Гепреіпр: Тодехжейе одег КгапКеп- 
са!ӛшпе? Іп: М. Ргобеі / К. Кісімег (Нрр.): Неіѕѕогре 39—54. 44), ссылаясь при этом 
на Пошманна (Розсһтапп 134-138). Статья Ленгелинга опубликована также в: 
Г) 21 (1971) 193-213. 
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канонического Покаяния (вследствие индивидуальной исповеди и 
понимания Помазания больных как предсмертного таинства), пло- 
ды покаяния больного в случае его выздоровления теперь были соот- 
несены с таинством больных: если принявший таинство человек выз- 
доравливал, то его включали в чин кающихся, что отчасти приводило 
к немаловажным последствиям (например, он, имея «освященные но- 
ги», больше не имел права танцевать)". 

Помазание, согласно «Римскому Понтификалу» ХІІ в., произ- 
водилось на членах тела, представлявших, как считали, пять органов 
чувств человека, и очищало их от грехов, в которых они же и были 
виновны; в то же время оно присваивало получателю таинства — как 
при Конфирмации или Священстве — неизгладимую духовную печать 
(спагастет). 

Помазание больных стало «последним помазанием», но не в 
смысле других помазаний, полученных человеком на протяжении 
жизни (в Крещении, Конфирмации и Посвящении), а в смысле по- 
священия на смерть, что вновь было подхвачено в конце ХІХ в.” 

Итак, на Западе закрепилось свое собственное понимание «по- 
следнего помазания». Рестеит рго Аттет5” требовал от них (т.е. ар- 
мян), чтобы они, вместо своего правильного понимания таинства, ис- 
поведали, что помазание больных допустимо только над недужным, 
смерть которого весьма вероятна". 

Правда, на Тридентском Соборе помазание больных не было 
определено как предсмертное таинство, но всё же Собор остался при 
обычном мнении. Оно подверглось интенсивной критике только в Ли- 
тургическом движении. Заслуга Движения состоит в том, что ещё до 
П Ватиканского Собора именование «Последнее помазание» было 
заменено термином «Помазание больных». Оно содержится в «Ка- 
техизисе епископств Германии» (1955 г.) и в немалом числе «песенных 
книг», выпущенных в диоцезах. 


в Относительно этого и прочих ограничений ср.: Гепрейпе, КғапКепза!Бипр 
оаег Тодехмейе (т: Ргобзі / Кісһег) 43. 

1 Ср.: Кас?упвКі, КғапКепза!бипр 274-285. Там же (с. 247 и сл.) и о том, что 
касается названия таинства. 

8 рН 1324. 

* «Декрет для армян» Феррара Флорентийского (ХУП Вселенского Собора), 
опубликованный в 1439г. — Прим. ред. 
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4.5.3 РЕФОРМА: ОТ «ПОСЛЕДНЕГО ПОМАЗАНИЯ» НАЗАД 
к ПомАЗАНИЮ БОЛЬНЫХ 


Хотя Литургическая комиссия и не постановила переименовать 
«последнее помазание» в «помазание больных», всё же она однознач- 
но предпочитает пользоваться вторым наименованием. Этим свиде- 
тельствуется, что речь идёт не о таинстве пребывающих в состоянии 
здоровья, опасном для жизни, а о таинстве тех, которые пусть и боль- 
ны серьезно, но не без надежды на выздоровление (5С 73). Разработан 
взаимодополнительный чин (из таинств Покаяния, Причастия и По- 
мазания больных) для завершающего жизнь христианина", но одно- 
временно даны также предписания относительно числа помазаний и 
молитв, подлежащих пересмотру, чтобы они «соответствовали раз- 
личным состояниям больных, принимающих это Таинство» (5С 75; 
Документы: 36). 

7-го декабря 1972 г. был опубликован новый «Чин Намащения 
больных и пастырского попечения о них» совместно с Апостольской 
конституцией «Ѕасгат ОФпсйопет іпбтогит» («Намащение больных») 
от 30-го ноября того же года”. · 

Основная форма чинопоследования состоит из четырех струк- 
турных элементов, а именно: 

І. Начальные обряды (приветствие; окропление освященной во- 
дой для напоминания о таинстве Крещения и основанной на нем на- 
дежде искупления; введение в обряд; общее исповедание вины или 
таинство Покаяния); 

П. Литургия Слова (чтения из Св. Писания; краткая проповедь с 
разъяснением прочитанного; прошения); 

Ш. Основные обряды: 

а) возложение рук в молчании. Оно подражает библейским жес- 
там возложения рук, и его следует понимать как знак исцеления и уте- 
шення, равно как и знак любовной близости, который в эпоху всё воз- 
раставшей «боязни прикосновения» (из-за опасности заразиться!) имел 
большое невербальное значение; 


19 5С 74. Ленгелинг пишет в своем комментарии, что Елеосвящение больных, 
пусть и не исключительно, но всё же также является таинством умирающих. 
Ср.: Е. 7. Гепвейпа: Піе Копяйийоп аеѕ Гмейеп УайКапізсһеп Копгіїз йБег йе Вере 
Ійиғріе. Іаїіеіпіѕсһ-деџѕсһег Техі тії етет Коттегцаг. Міпѕќег 2. Амй. 1965 
(І. ебепдірег Соќеѕііепї 5/6), 157. 

22 Ср.: Касгупзкі 2925-2966, 2918-2023. 
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б) освящение елея или же благодарственная молитва за елей. Как 
правило употребляется освященный епископом «елей больных», чем 
подчеркивается экклезиальный аспект богослужения (хотя в нём, мо- 
жет быть, участвует всего несколько лиц), а также значение епископа 
для священнодействий его отдельной Церкви (ср. 5С 41). Только в том 
случае, если подобного елея больше нет в наличии, священник сам со- 
вершает его освящение, а обычно он просто произносит благодар- 
ственную молитву наподобие еврейской барахи; 

в) само помазание оформлено теперь совершенно по-новому. Ес- 
ли старый обряд предусматривал шестикратное помазание глаз, ушей, 
носа, уст, рук и ног (последнее можно было и опустить), причем в со- 
провождающих словах говорилось не о воздвижении и утешении, а 
об отпущении грехов (которые были совершены посредством этих 
частей тела)", ныне помазываются только лоб и ладони рук, которые 
символизируют всего человека (как мыслящую и действующую лич- 
ность) в его целостности. При этом речь идёт о служении таинства, а 
не о его «преподании», и это выражается также и в том, что принима- 
ющие помазание и присутствующие за богослужением в ответ на по- 
мазание лба и ладоней всякий раз подтверждают эти действия, воз- 
глашая «аминь». «Сопровождающие помазание слова явно вдох- 
новлены Иак 5, 14 и сл. Употребляются три глагола: два (спасать и 
восставлять) в главном предложении и третий (прощать [грехи]) в 
придаточном. Этими глаголами ап. Иаков показывает, что Помаза- 
ние больных имеет как телесные, так и душевные плоды. ... Таинство 
преподаётся не только в перспективе дальнейшей судьбы души чело- 
века, но и с учётом тела (подверженного недугам), — ведь болезнь 
распространяется на всего человека, для которого Господь уготовал 
и дарует свое искупление»??; 

г) последующая орация принадлежит к числу основных дейст- 
вий, ибо «молитва веры» (согласно Иак 5, 14 и сл.) — это составная 
часть священнодействия. Применительно к данной молитве новый 
обряд содержит возможности для выбора: следует учитывать личную 
ситуацию принимающего таинство (вероятность выздоровления; ве- 
роятность смерти; одновременное преподание предсмертного напут- 
ствия; начало агонии); 


2 Юнише Котапит Ти. УІ, 2: «Посредством этого святого намащения, и по ве- 
личайшему Своему милосердию, отпускает тебе Господь все, в чем ты провинился 
зрением (слухом, обонянием, вкусом и речью, прикосновением...» 

22 ҚасгупвКі, Ктапкепза!Финя 312. 
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ГУ. Заключительные обряды: молитва «Отче наш», в случае не- 
обходимости причащение, благословение. 

Указанное таинство может быть преподано также и за богослу- 
жением всей общины; этим снимается страх перед помазанием боль- 
ного как якобы «смертным таинством». Кроме того, обряд помазания 
включается в литургическую жизнь приходской общины (ср. 5С 26, 
27) и тем самым оказывается подлинным служением больным, одним 
из таинств утешения и обетования искупления внутри приходской об- 
щины для своих больных членов. 

Согласно фон Арксу (у. Агх), истоки практики усматриваются 
в душепопечительстве больных, как оно практикуется в Лурде — цен- 
тре паломничества. Епископ Теас (Тһеаз), вместе с другими одиннад- 
цатью епископами, в 1969 г. получил разрешение публичного служе- 
ния Помазания больных «ай ехрегитепилт»”. 

Добрый опыт? позволил провести богослужение для больных 
5 октября 1975 г., за которым Папа Павел УІ лично преподал пома- 
зание пятидесяти больным. В дальнейшем это общинное чинопосле- 
дование вошло в обряды на родных языках верующих, причем имеет 
место и возможное его включение в совершение Евхаристии по образ- 
цу прочих ритуальных месс. Также и в СІС/1983 упоминается о совме- 
стном совершении Помазания больных (кан. 1002), 


4.5,4 ОТКРЫТЫЕ ВОПРОСЫ 


После того, как чин Помазания больных был обновлен, воз- 
никла проблема: кто должен преподавать помазание. Чтобы Пома- 
зание больных не превратилось в заброшенное таинство (а такое 
случилось с ним к ҮШІ в.), предлагалось и предлагается, чтобы его 
могли преподавать, наряду со священником (как тіпізіег огаїпагіиз), 
также диакон и уполномоченный мирянин (аколит и помощник в раз- 
даче причастия за Мессой). 

Согласно Качинскому (Касгіп5кі), для этого нет догматических 
препятствий: под словом «пресвитеры»“ в Иак 5, 14 имеются в виду 


* Букв. «как эксперимент, на пробу». — Прим. перев. 

з Р. М. ТЬбаз: Каррогі зиг Іа се!16Бғайоп соттипашате де І'опсіїоп 4ез таЇайеѕ 
дап [е5 запсішаїгез де Уоіте-Пате де Іоипаєз. Іп: Моніае 6 (1970) 24-33. 

2 Ср.: у. Агх 2648. 

" Букв.: старцы, старейшины. — Прим. перев. 
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отнюдь не «священники» (в смысле носителей церковного сана). Кро- 
ме того, и на Тридентском Соборе священники, хотя и были названы 
основными, но всё же не были названы единственными служителями. 
Стало быть, возможны и другие, наряду с основными (ср. ОН 1697). 

Наиболее весомым, вероятно, является исторический аргумент, 
согласно которому вплоть до литургической реформы в каролинг- 
скую эпоху все христиане, а не только носители сана, проводили по- 
мазание больных как на себе самих, так и на своих близких, употреб- 
ляя при этом елей, освященный епископом”. 

Приводя доводы, ссылаются на аналогию: свв. Дары могут раз- 
даваться лицами, не являющимися священниками, а именно: диако- 
нами и мирянами. «Раздаётся» то, что было освящено священником. 

Но здесь-то и возникают труднейшие вопросы: приобретает ли 
епископское елеосвящение и тем самым сам елей консекрационное 
качество, которое можно было бы уподобить Евхаристии и которое 
тем самым свидетельствовало бы о каком-то виде «реального присут- 
ствия» Христа-Целителя? Как надо понимать включение именно По- 
мазания больных в деяние всей Церкви, если как раз здесь допускается 
возможность неприсутствия священнослужителя, так что само чино- 
последование — в крайнем случае — превращается в чисто приватное 
дело, не могущее более именоваться «церковным богослужением»? 
Ведь в пользу развития Помазания больных может быть учтено, что 
это таинство преподаётся священником, так что даже самое малое 
богослужение в общине имеет экклезиальную сопряженность. 

Открытой остаётся проблема: поскольку однозначно не устано- 
вишь, насколько серьезно заболевание, кому же именно адресовано 
таинство? Имеется мнение, что адресат Помазания больных — это за- 
болевший, который к тому же попал и в серьезный духовный кризис, 
мешающий ему «крепко веровать и надеяться, а также, определив- 
шись, продолжать достойную человеческую жизнь. (...) Если слабость, 
угрожающая жизни пациента, имеет не просто телесное, но и психо- 
соматическое происхождение, тогда решающим фактором становится 


25 Ср.: КасгупѕКі, КғапКепза!бипе 314Ё. В послании Папы Иннокентия І Децентию 
из Губбио (Десепциз у. Сифбіо) от марта 1416 г. со ссылкой на Иак 5,14 и сл. го- 
ворится: «Это, несомненно, должно восприниматься и пониматься больными 
верными, помазуемыми святым елеем, который, будучи освящен епископом, 
может использоваться не только священниками, но и всеми христианами в случае 
собственной нужды или когда в беду попадают их близкие» (ОН 216). 
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личная расположенность адресата таинства. Это означает: инициа- 
тива совершения таинства Помазания больного должна исходить от 
самого адресата (собственно, это относится ко всем таинствам). А уж 
Церковь пусть сама судит, полезно ли таинство для его и своей поль- 
зы и для всечеловеческого блага»”, 

Хотя, согласно литургической реформе, Помазание больных боль- 
ше не понимается как «последнее помазание» (в смысле предсмерт- 
ного таинства), всё же ряд богословов держится мнения, что помаза- 
ние больных должно быть сопряжено с концом жизни человека. 
Руководствуясь пастырско-богословскими соображениям, Церфас 
(2еујаВ) критикует чин обновленного Помазания больных как харак- 
терный пример «прямо-таки скандального вытеснения страхов умира- 
ющих». По его словам, если принять во внимание и другие примеры 
{изгнание скорбного содержания из Литургии или удаление из поряд- 
ка чтения Св. Писания тех перикоп, которые «способны огорчить»), 
то современное богослужение превратилось в сплошной триумф”. 

Грешейк (Стезйаке) выступает за признание Помазания больных 
«таинством возобновления Крещения перед лицом смерти». По его 
мнению, чин Помазания больных — это «недвусмысленная презента- 
ция эсхатологического искупительного начала в христианской вере, 
с соответствующим богослужением»; этот чин внушает «христианс- 
кую надежду»?. 

Конечно, многоцелевое употребление освященного елея в Древ- 
ней Церкви», отсутствие точного учения о таинстве Помазания боль- 
ных вплоть до эпохи развитой схоластики, равно как производность 
всех таинств от первотаинства Христова (как «непреходящего ис- 
купительного дара Божия людям») допускает достаточно большую 
широту для интерпретации смысла Помазания больных. 

В свете традиции Восточных Церквей, однако, приходится со- 
мневаться в «легитимности» западного понимания Помазания боль- 


26 р. М. Ромег: Раз Ѕакғатет аег Ккапкепзаїбшто. Обепе Еғавеп. Іп: Сопсйит 
27 (1991) 154—163. 159. 

27 Ср.: В. ?егіаВ: Сойеѕаіепѕ! аїз Напаїипез/гіа аег Кисйе. Гйигріењіѕѕепусћаў аїз 
Ркакизсйе Тһеоіовіе? Іп: 1.) 38 (1988) 30-59, здесь 55, особенно примечание 55. 

28 Отезваке, Геѓгіе Ӧјипр оег КгапкепѕаіЊипр 128. 

29 Там же, 134. 

39 Там же, 122 и сл.: «Он в общем и целом представлял собой нечто вроде 
освященной воды в древности, т.е. нечто, использование чего аналогично наше- 
му нынешнему употреблению освященной воды или воды из Лурда». 
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ных как «последнего помазания». Чтобы убедиться, что Помазание, 
способное поднять больного с постели, несовместимо с «последним 
помазанием» как «таинством предсмертного обновления Крещения», 
совсем не нужно требовать возврата к «апостольской традиции»; до- 
статочно бросить взгляд на всегда одинаковую традицию вероучения 
и практики за пределами Запада, и будет ясно, что перерыв традиции 
имел место именно на Западе". 

То же самое относится к предложению Героса (Сегоза) интер- 
претировать обсуждаемое таинство как «посвящение в сословие» 
заболевших, которые (будучи все равно в него «посвящены») жела- 
ют, максимально подражая Христовой кончине, показать совокупной 
Церкви, что она пребывает в состоянии странствия, и заболевшие, эк- 
зистенциально отвергшись от мира, отправляются в него как верные 
последователи Христа’. 


4.5.5 ВизАНТИЙСКИЙ ЧИН ЧИНОПОСЛЕДОВАНИЯ Святого Елея 


В византийском обряде история развития таинства также про- 
текала не без проблем, но она пошла в противоположном направле- 
нии. Если на Западе «последнее помазание» превратилось в предсмер- 
тное таинство, то на Востоке помазание недужных стало таинством 
для любого заболевшего, в том числе и для заболевших легко, в том 
числе и для тех, которые отнюдь не впали в телесно-душевный кризис, 
в том числе и для больных дущевно, — короче говоря, для каждого 
грешника! 

На практике аспект отпущения грехов был в Византийской Цер- 
кви столь же монополизирован, сколь и в Западной, но здесь он всту- 
пил в конкуренцию с таинством исповеди. Подобие видно в том, что 
всем верующим дано право получать Помазание больных", особенно 


м Против этого Качинский (КасгурѕКі, КғапКепза!Бипе 313) приводит также 
аргумент, что сами литургические тексты для подобного понимания не дают 
никаких оснований; кроме того, «мы не можем понять, почему это таинство 
могут принимать больные, но не могут также и те христиане, которым предсто- 
ит верная смерть». 

з Ср. І. Сегоѕа: КғапКепза!Бипр. Іп: В. АШегз / І.. Сегоза / 1. Мег (Нё?.): Ес- 
сіезіа а Ѕасгатетііѕ. Тпеоіорізспе Егуудріпреп лат Ѕакгатепіепгесћ. Радегһогп 1992, 
71-82, особенно 76-80: Піе уе Маззипазгес спе Вейешипр дег КгапкепѕаІБипр. 

* Речь идет о Елеосвящении, или соборовании. — Прим. перев. 
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за богослужением, которое по обычаю ежегодно совершается в среду 
Страстной седмицыз3. 

Полная форма Помазания недужных предписывает, чтобы (по- 
скольку в Иак 5, 14 употреблена форма множественного числа: «пре- 
свитеры») число сослужащих священников было семь. Она содержит 
три основные части: 

1. «Параклис», богослужение, которое близко к утрене, утрен- 
нему богослужению из Литургии Часов. Параклис после входных мо- 
литв открывается псалмом 143-м (по счету Септуагинты: 142-м); после 
чего бывает малая ектения; следуют тропари, завершаемые псалмом 
51-м (50-м); затем канон, хвалебные псалмы 148-150 с тропарями, 
Трисвятьм и молитвой «Отче наш»%; 

2. Благословение Св. Елея: мирная ектения, молитва благосло- 
вения и тропари?5; 

3. Собственно Помазание. Каждый из семи священников совер- 
шает свое собственное помазание, причем каждому из них — стало 
быть, семь раз — предшествует Литургия Слова, состоящая из про- 
кимна, чтения из Апостола, аллилуиария, чтения из Евангелия, малой 
ектении и священнической молитвы. Помазания производятся на лбу, 
ноздрях, щеках, устах, груди и обеих руках (как на ладони, так и на 
тыльной стороне). Молитва, которая всякий раз сопровождает 
помазания, говорит об исцелении и восставлении с одра болезни”. 

После седьмого помазания недужному на голову возлагается от- 
крытое Евангелие и произноситься молитва об отпущении ему грехов; 
после ряда тропарей следует отпуст”. 

Хотя эта полная форма и публикуется в евхологиях, в пастырс- 
кой практике она — может быть, за исключением монастырей — не 
применяется. В нормальном случае совершения таинства Помазания 
больных по византийскому обряду совершителем его бывает всё же 
один-единственный священник, который, оценив ситуацию, сам от- 
бирает для прочтения не все тексты из обширного запаса. «Вероят- 
но, римским влиянием объясняется то обстоятельство, что в богослу- 


3 Ср. описания подобных служений: В. Стоеп: Діє КкапКепва!Бипҙе іп дег вте- 
спізсн-огіподохен Кіғсће. Іп: Сопсійшт (О) 27 (1991) 125-131, особенно 126-128. 

за Ср.: Ней Ш, 136-149; Кисһагек Муѕіегіеѕ 255. 

35 Ср. там же сс. 150-153; Кисйагей, цит. раб., 255 и сл. 

2 Ср.: Нейг. Ш, 158 (молитва: «Святый Отче, Врачу наших душ и телес...»). 

37 Ср. там же сс. 154-177; Кисйагек, цит. раб., 256 и сл. 
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жебных книгах греков-униатов вид сокращения формуляра прописан 
точно», 
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3 Касгупзкі, КғапКепза!Бипе 318. По всей проблеме ср. сс. 317-321; относитель- 
но Елеопомазания в восточных церквах — там же, сс. 315-323. 
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ТАИНСТВО СВЯЩЕНСТВА* 


4.6.1 ОБНОВЛЕНИЕ БОГОСЛУЖЕНИЯ РУКОПОЛОЖЕНИЯ"" 


В старом обряде Рукоположения (хиротонии) во священники 
говорилось: «Ассіре рое$ ет оЙегге засгійсішт»"". Нам сегодня не- 
просто оценивать таинство Рукоположения преимущественно в ас- 
пекте вручения полномочий, хотя, конечно, как плод таинства вос- 
принимающий получает нечто, что непременно делает его уполномо- 
ченным. Полномочия рукоположенного — это не то же самое, что 
царственное священство всех крещеных, но их следует соотнести с 
ним!. 


* Таинство Священства совершается через обряд ординации (от лат. оғао «чин, 
порядок»), т.е. рукоположения человека, готового на апостольское служение, 
в одну из трех его степеней («чинов») — епископскую, пресвитерскую (священ- 
ническую) и диаконскую. — Прим. перев. 

"" Латинский термин для обозначения посвящения в духовный сан через Ру- 
коположение — ординация. — Прим. перев. 

7" «Прими власть служения Жертвы». — Прим. перев. 

"Ср. [С 10,2 (Документы: 72): «Общее священство всрных и священство слу- 
жебное, или иерархическое, отличаются друг от друга по существу, а не толь- 
ко по степени (Псег еззетіп еі поп рғайи іатит аіјеғат), но всё же они 
устремлены друг ко другу...» Ср. также: Каѓесћіѕтиѕ 1538. [Поскольку все 
крещеные христиане — это «цари и священники Богу и Отцу Своему» (Откр 1, 
6) и «род избранный, царственное священство» (1 Петр 2, 9), в богословии 
говорят о царственном, или общем, священстве всех мирян. Каждый верующий 
осуществляет свое участие в деле Христа согласно собственному призванию. 
Общее священство верных существенно отличается от священства служебного, 
или иерархического, т.е. священства епископов и священников; последнее 
преподаётся через особое таинство. Служебное священство трудится на пользу 
общего. В служебном священстве выделяются три степени таинства (епис- 
копство, пресвитерство и диаконство), но в священстве Христовом участвуют 
только епископы и пресвитеры (т.е. две первых степени священства), тогда как 
диаконы (находясь на степени служения) посвящаются, чтобы помогать им (т.е. 
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Аспект вручения полномочий таит в себе опасность для образа 
священника и тогда, когда служение таинства вырывается из сопря- 
женности с Церковью и сводится исключительно к передаче воспри- 
нимающему известной личной власти (рогезіаз)". 

Между тем таинство Рукоположения неотделимо от Церкви?, и 
это его экклезиальное измерение особо подчеркнуто в документах 
П Ватиканского Собора (которые и вообще отличаются духом обно- 
вления)% рукополагаемый не получает власти освящать и разрешать, 
которая была бы автономна от общины его служения; напротив, «Цер- 
ковь — это действенное знамение благодати во всем своем бытии, во 
всей своей структуре, в том числе и прежде всего в священническом 
чине, установленном в ней»“, 

Обряд сам по себе действительно требовал обновления. Соглас- 
но Кляйнхойеру (К/еіплеуег), некоторые элементы старого чина свя- 
щеннического рукоположения — определенно намного сомнительнее, 
чем обрядовые элементы Мессы в дореформенное время, поскольку 
они затемняли собственное значение обряда. 

На историческом основании Собору предстояло проторить «путь 
в будущее, плодотворный в пастырско-литургическом плане». Собор 
вступил на этот путь, но даже когда вышло в свет второе издание тет- 
радки-выпуска «Римского Понтификала» (содержащей ординацион- 
ные чинопоследования), всё еще нельзя сказать, что путь пройден до 
конца. 


они не получают служебного священства). Отсюда, строго говоря, священни- 
ком (ғасеғаов) может быть назван лишь епископ или пресвитер (но не диакон). 
Пресвитер — это сотрудник епископа и зависит от него в отправлении своих 
полномочий. — Прим. перев.] 

" Имеется в виду 5асга роіезіаз («священная власть»), которую в таинстве ру- 
коположения получает епископ, священник или диакон от Самогб Иисуса Хри- 
ста (через Его Церковь). Это означает, что ординация не есть простое избрание 
полномочного лица посредством общины. — Прим. перев. 

з Относительно «односторонне-сацердотального толкования» рукополагаемых 
служителей «в прошлом» ср.: Гепрейав, Тиеоіоріе дез Игіһехактатепієеѕ 1574, 

з Ср.: Гепрейпа, ТНеоіоріє дез Меіһезаһғатепіев 158-160: Оіе ВбсККейг 2лит Мецеп 
Тезателі ип УаНсапит П. 

41. МШ ег: Иеіле. Іп: К. Аћегѕ / І,. Сегоза / Т.. МіШег (Нрр.): ЕссІеѕіа а Засгатели$. 
Тһеоіорізсһе Егмёрипреп 2шп Ѕакгатепіепгесћ. Радегфот 1992, 103-124, здесь 120. 

5 В. Кіеіпһеуег, О.етеринвеп ги етег Ке/огт ае Рғіеѕіеғумеіһегіѓиѕ. Іп: 1. 14 (1964) 
201-210, здесь 202. 

9 Ропийсае Котапит: Де Оттапопе Ерізсорі, Реезбугегогит её Ріасопогит. Е о 
{ура аШега. Кот 1990. 
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4.6.2 ЧинопослЕДОВАНИЯ РУКОПОЛОЖЕНИЙ В ИСТОРИИ 
И СОВРЕМЕННОСТИ 


Уже в новозаветное время возложение рук и молитва были цен- 
тральными элементами поставления на церковные служения (ср. Деян 6, 
6)’. Таковы же и церковные порядки времени св. Ипполита Римского: 
тогда (исключая диаконское рукоположение) — как характерное от- 
личие от современной практики — в возложении рук за епископским 
рукоположением участвовали все присутствующие епископы, а за 
священническим — все священники?. 

Возложение рук — это зпиклетический жест?, и при этом Кляйн- 
хойер по праву иначе интерпретирует возложение рук на посвящае- 
мого всеми присутствующими епископами, чем сообществом священ- 
ников”. При диаконском посвящении один лишь епископ возлагает 
руки, поскольку диакон «поп іп 5асегдоїіо огдташг, 5ед іп тіпізіегіо 
еріѕсорі, ш Гасіаї дцае јиБеї сі»!%”, 

Ординационная молитва", сохранившаяся в Тгаййо Ароѕіоііса, 
является наиболее ранней из засвидетельствованных, и она послужила 
основой для молитвы епископского рукоположения «Римского Пон- 
тификала» 1968 г. 

В качестве дня недели совершения рукоположения Ипполит на- 
зывает воскресенье. В служении Евхаристии, следующем за хирото- 
нией, новопосвященный епископ бывал сослужителем". 

В 8-й главе «Апостольских постановлений», записанных в Си- 
рии около 380 г. и испытавших на себе влияние св. Ипполита, впервые 


7 При этом продолжает обсуждаться, не заимствовано ли возложение рук из 
руковозложения при еврейском обряде посвящения ученых. Но говоримая при 
этом молитва, как кажется, не выводится из еврейских источников. Ср.: Кет- 
һеуег, Отфтайопел 25. 

5 Ср.: ТгадАр. 2, ей. Сеегіпрѕ 214-217; 7 (Сеегііпрѕ 2306), 8 (Сеегііпрѕ 2324). 

9 Св.Ипполит особо отмечает молчание собрания во время возложения рук 
«ргор!ег 4ізсепвіопетп ѕрігібиѕ» («из-за излияния Духа»), беегііпе5 216. 

“В римском обряде, во время рукоположения пресвитера все присутствую- 
щие священники, вслед за епископом, также возлагают руки на кандидата. Этим 
зримо выражается единство пресвитерикма диоцеза, т.е. совокупности священ- 
ников во главе с епископом отдельной Церкви. — Прим. перев. 

Ю ТгадАр. 8, ей. Сеегіїпо5 232, Ср.: КІеіпћеуег, Оғаіпайіопеп 261. 

7 «(...) рукополагается не в священство, а в служение епископу, чтобы делал, 
что ему поручат». — Прим. перев. 

|! ТгадАр. 3, ей. беегііпре 216-221. 

№ Ср.: ТгадАр. 2, ед. Сеегііпр5 2144; ТгадАр. 4, ей. Сеегіїпоз 220-223. 
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свидетельствуєтся, что за епископской хиротонией на посвящаемого 
во время посвятительной молитвы двумя диаконами возлагалось на- 
престольное Евангелие". Об этом же через столетие говорят также 
“айша Ессіезіае апійдиа! для Южной Галлии и начиная с УІ в. — для 
Рима. «Как для священника и диакона епископ, возлагавший руки, 
является всегдаприсущим знамением их вхождения в сан, так для епи- 
скопа, посвятители которого не могут быть рядом, всегдаприсущим 
напоминанием о принятии за хиротонией Св. Духа служит напрестоль- 
ное Евангелие» 5. 

Вплоть до того, как также и в Риме приняли «Римско-Герман- 
ский Понтификал» (РотіЙса!іе Котапо-Сегтапісит), записанный в 
Майнце около 950 г., именно Оғаіпез Котат и сакраментарии града 
Рима служили источниками сведений об ординационном обряде. 

Временем епископской хиротонии осталось, как и прежде, вос- 
кресенье. В источниках детально описаны приготовления к рукопо- 
ложению (приезжего) епископа в Риме. В пятницу кандидат клятвенно 
заверял, что препятствий для его ординации — нет. В субботу Папа 
утверждал правомочность избрания, ранее совершенного клириками 
и народом отдельной Церкви, и устраивал «экзаменовку» кандидата: 
он задавал вопросы о его биографии и семейном положении, а также 
относительно канона библейских книг, читаемых в его отдельной 
Церкви. Посвящаемому преподавалось наставление о его будущих 
обязанностях по сану. 

Что касается рукоположения священников и диаконов, то со 
времени Папы Геласия І (492-496) оно больше не проводилось по 
воскресеньям, а совершалось в навечерие (уір Ша) субботы ХІУ-й 
седмицы по Пятидесятнице. Предварительно в понедельник той же 
седмицы и в данном случае кандидаты должны были под клятвой 
свидетельствовать об отсутствии препятствий к рукоположению. За- 
тем в среду и в пятницу делались объявления об ординации с призы- 


З Аровіді. Копзійшіопел ҮШ, 4,6 - Сі 336, 142 

“айша Ессієзіає апіідиа 2-Й половины У в., вероятно, восходят к деятель- 
ности священника Геннадия из Прованса. Они изданы: СЮ. Мишег: Гез байна 
ессіезіає апіідиа. Еайіоп-Еїиайеѕ скіпдиев. Рапз 1960 (ВіМіюіһедие де 1"Їп5іиї де гої 
сапопідие Фе 1"Опімегзіїв Фе Ѕігаѕђоигр 5). Ср.: КІеіпһеуег, Рчемегуейе 89-93. 

5 Ср.: КІеіпћеуег, Оғаіпайіопеп 29; автор ссылается на Огдо Котапиз 40А,5. 

8 Ср.: Юешеуег, Реієзтегуєеіне 36-38; относительно времени рукоположения 
весной, наряду с предпочтением ХП-й или ХІУ-й седмиц по Пятидесятнице, 
ср.: 38-47. 
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вом ко всем заявить, если такие препятствия всё-таки имеются; ложным 
обвинителям грозило отлучение от Церкви". 

Что касается Литургии, служившейся на посвящении, то со вре- 
мени св. Ипполита новорукоположенный тотчас становился ее со- 
служителем. Рукоположение по времени было приурочено так, чтобы 
новопосвященный мог как можно скорее встать в число служителей. 
По этой причине (в отличие от Тгаайіо Арозіоїїса, согласно которому 
рукоположение проводилось перед приготовлением свв. Даров) хи- 
ротония римского епископа совершалась тотчас после начальных об- 
рядов, тогда как приезжие кандидаты посвящались между Стадйиаїіє" 
и аллилуйным стихом Мессы. Рукоположение священников и диако- 
нов также следовало за последним чтением из Св. Писания перед чте- 
нием Евангелия. 

Чинопоследования собственно рукоположения начинались с 
призыва епископа помолиться за кандидата, а молитва приходской 
общины представляла собой литанию с повторением «Кирие элеисон» 
(«Господи, помилуй»). В это время консекратор, кандидаты и весь клир 
простирались перед алтарём. В качестве основных священнодействий 
затем следовали возложение рук и посвятительная молитва. 

Постановление Никейского Собора, по которому в возложении 
рук должны участвовать по крайней мере три епископа (с. 4), свиде- 
тельствует об отходе от возложения рук всеми епископами, присут- 
ствующими за хиротонией. В Риме постановление Никейского Собо- 
ра применялось только в случае, если епископ рукополагался не самим 
Папой; если же Папа сам совершал ординацию, то он один возлагал 
руки на кандидата. В остальных случаях число три было одновремен- 
но как минимумом, так и максимумом. 

По аналогии с Папским рукоположением епископов, также и при 
рукоположении священников Папа единолично возлагал руки, но пе- 
ред этим три священника-кардинала участвовали в возложении рук", 

Дальнейшие обряды за Мессой с посвящением в сан были: при- 
ветствие мира, посвятительная молитва, провозглашение Евангелия 


9 Ср. там же сс. 47-52: Клятва диайиоғ сариша («четырех разделов») и во- 
прошания к общине. Ср.: Кіеіпреуег, Омаїпатіопеп 30. 

* Градуал (или градуале; собственно: степенны (т.е. песнь ступеней, посколь- 
ку исполнялась на ступенях алтаря]) — (в дореформенном римском обряде) 
краткое респонсорное пение между чтением Апостола и Евангелия. Градуалом 
называется также богослужебная певческая книга. — Прим. перев. 

Із Ср.: Кіеіпһеуег, Руеяегиейе 58-67; он же, Оттайонеп 32 и сл. 
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одним из вновь рукоположенных диаконов, тогда как новые священ- 
ники в лучшем случае участвовали только в причащении народа. Зато 
новопосвященные священники града Рима торжественной процессией 
отправлялись каждый в свой титульный храм, где и служили первую 
Мессу (Ргітиіа)?. 

Сообщения источников не обнаруживают согласия относите- 
льно вручения одежд и инсигний. Зтой процедуре в Риме не прида- 
вали значения, и ее проводил архидиакон перед началом собственно 
посвящения”. 

Римский обряд, однако, испытал на себе влияние не-римских 
ординационных чинопоследований Запада. 

Так, Церковь Империи франков обогатила римский чин Руко- 
положения дальнейшими элементами. 

Из чина посвящения Ирландско-Кельтской Церкви или из дре- 
вне-испанского источника УІ-УП вв. были заимствованы помазания. 
С большей торжественностью стало производиться вручение одеяний, 
так как в Испании УП в. их вручал сам епископ с подобающим нас- 
тавлением. Также в Испании засвидетельствована и передача внеш- 
них знаков-инсигний сана («Тга о іпзігшпеліогшт»). 

Основные священнодействия, состоящие всего лишь из возло- 
жения рук и посвятительной молитвы, вероятно, в Средние века пока- 
зались недостаточно выразительными: новые элементы были призва- 
ны их усилить, но со временем они оттеснили самое существенное на 
задний план". 

Посредством Ронийсие Котапо-Сегтапісит эти новые элементы 
попали также в Рим и стали со-определять дальнейшее развитие об- 
ряда. Влияние Майнцкого понтификала, — через понтификалы ХП в., 
Ротіўйсаіе Котапае Сигіає, понтификал Вильгельма Дуранда и, нако- 
нец, «Римский Понтификал» 1596 г., — простиралось вплоть до эпохи 
реформ П Ватиканского Собора. 

Правда, уже по суждению историка-литургиста кардинала Том- 
масия (Тоттазіицз; 1 1713), Ропийсие Котапо-Сегтапісит был скорее 
«Ғагтаро Фуегзогит гіїшит»", неупорядоченным собранием самых раз- 
личных обрядов. Он вообще представлял собой скорее собрание ма- 
териалов римского и вне-римского происхождения, чем книгу, пригод- 


9 Ср.: Кешпеуег, Ргіезетееіһе 71-74. 

20 Ср.: Кісіпһеуег, Реіезетуеіле 74-82; он же, Оғаіпайопеп 35 и сл. 
2 Ср.: Кісіпһеуег, Ог4тайопеп 36-43. 

* «мешаниной разных обрядов». — Прим. перев. 
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ную для литургической практики, и это наблюдение, согласно Кляйн- 
хойеру, относится также и к ординационным обрядам?2. 

Отмеченное (отнюдь не органичное) собрание обрядовых дей- 
ствий, за которыми к тому же не признавалось равноценности, приве- 
ло в тому, что довольно простые основные действия возложения рук 
и посвятительной молитвы в их собственном значении перестали рас- 
познаваться и «потонули» в обилии ординационных действий. 

В ординации епископа возложение рук имело сопровождающую 
формулу («Ассіре Зрийит Ѕапсіит»”"), а посвятительная молитва пре- 
рывалась Троичным гимном и последующим помазанием главы>. 

Также и в чинопоследовании священнического посвящения име- 
лась сопровождающая формула к возложению рук «Ассіре Зрийит 
Запсгит, диогиг гетіѕегіѕ рессаїа, гегпіїїипіиг сіз, еї апогат геѓіпиегіѕ, 
гегепіа ѕилі» (Ин 20, 23)". Эти слова, однако, перестали говориться при 
(некогда единственном) возложении рук в высший момент чинопо- 
следования, ибо они теперь стали сопровождать второе возложение 
рук во втором круге обрядов после причастия. Развязывание (до того 
момента связанного высоко на спине) литургического одеяния вместе 
с этим вторым возложением рук было перетолковано как «соверше- 
ние» священнической ординации посредством вручения права отпус- 
кать грехи. 

Лишь под конец этого второго круга ритуала новопосвященные 
давали обет послушания и совершали обряд «положения руки» (Напа- 
хапе; обряд заимствован из германской правовой символики и феодаль- 
ных отношений). При этом складывалось впечатление, будто только 
сейчас полученные полномочия (освящать свв. Дары и отпускать гре- 
хи) сопрягаются экклезиологически. 

Насколько далеко зашло вытеснение основных действий возло- 
жения рук (совершаемого в молчании) и посвятительной молитвы, 


22 Ср.: Кісіпһеуег, Руеяметуейе 143-146. 

* «Прими Духа Святого». — Прим. перев. 

23 Ср.: Ропийсае Котапит 109-117. Аналогичным образом и при рукополо- 
жении во диаконы освящающая молитва прерывается; здесь, однако, ради вос- 
приятия самого руковозложения, которое выполнялось лишь одной правой ру- 
кой и также было сопровождаемо соответствующим словом: «Ассіре Зрігійат 
бапсішп, ай гобиг, её ай гезізіелдцт фіабо!о, еї іепіайіопібця е!из. Іп потше Дотілі» 
(«Прими Духа Святого, для подкрепления и для противостояния диаволу и ис- 
кушениям его»). Ср.: Ропіїйсаїє Котапит 84, 

7 «Прими Духа Святого. Кому простишь грехи, тому простятся; на ком оста- 
вишь, на том останутся». — Прим. перев. 
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видно на примере ложного истолкования смысла вручения чаши и па- 
тены* с приготовленными Дарами (Тга@й по тягитепи) как сущност- 
ного элемента (/оғта засгатенії) таинства Посвящения. Эта ложная 
интерпретация, к которой подталкивала и сопровождающая форму- 
ла", была закреплена на Флорентийском Соборе в 1439 г. в Фестеїцт 
рго Ағтепіз (ОН 1326) и продержалась вплоть до вмешательства Папы 
Пия ХП. Он вновь объявил рукоположение и посвятительную молит- 
ву основными действиями, а Тга@ о тягитетогит отнес к дополни- 
тельным обрядам?. «Этим установлением была создана важнейшая 
руководящая установка для обновления ординационного чинопосле- 
дования в эпоху после П Ватиканского Собора». 

В обновленном чинопоследовании Рукоположения «Римского 
Понтификала» 1968 г.?, подготовленном по поручению П Ватикан- 
ского Собора (5С 76), в центр обряда таинства поставлены (в посвяще- 
нии во все три степени) возложение рук и посвятительная молитва? . 


Епископское Священническое Диаконское 
посвящение посвящение посвящение 
После Евангелия: После Евангелия: После Евангелия: 
представление представление представление 
кандидата кандидата кандидата 
чтение Папского избрание, совершаемое избрание, совершаемое 
послания епископом епископом 


* Патена — (в западной практике) круглое металлическое блюдце для гостий 
(Евхаристического Хлеба); соответствует дискосу в византийском обряде. Па- 
тена используется также при причащении верующих. — Прим. перев. 

24 «Ассіре роіезіаїет ойегте засгійсіцт Пео, Міззазаме сеефгаге, (аш рго уіуіз, апат 
рго девпсИ$. Іп потіпе Ротіпі» («Прими власть приносить жертвы Богу, а также 
совершать Мессы, как ради живых, так и усопших. Во имя Господа»). Ролі. Кот. 93. 

5 Аналогичным образом и во время рукоположения в диаконы при передаче 
Евангелия имелось сообщение некоей «роіевіа» («власти»): «Ассіре роієзіаїет 
Іерепаї Еуапрейішп іп Ессіесіа еі, {ат рго уіуіѕ, дмат рго дейлсй$. Іп потіпе Оотіпі» 
(«Прими власть чтения Евангелия в Церкви Божией, как ради живых, так и 
усопших. Во имя Господа»). Ропийса!е Котапит 85. 

% Ср. Апостольское постановление «Засгатепішт Огаіпіѕ» от 30.11.1947, РН 
3857-3861; Кіеіпһеуег, Оғаіпайіопеп 47. 

27 Ср. Апостольское постановление «Ропіїйсаїіз Котапі» от 18 июня 1968 г., 
Касгупзкі 1080-1088. 

28 По Кляйнхойеру (КІеіпһеуег, Оғйіпаіопеп 48). 
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проповедь преподаю- 
щего таинство 
обеты кандидата 


приглашение 
к молитве 


литания 


возложение рук всеми 
епископами 


возложение на главу 
Евангелия 


посвятительная 
молитва 


помазание главы 
вручение Евангелия 
вручение перстня 
вручение митры 
вручение жезла 
возведение на кафедру 
поцелуй мира 


проповедь преподаю- 
щего таинство 

обеты кандидата 
положение руки как 
обещание послушания 


приглашение 
к молитве 


литания 


возложение рукеписко- 
пом и священниками 


посвятительная 
молитва 


облачения в одеяния 
сана: стола и казула 


помазание рук 
вручение хлеба и вина 


поцелуй мира 


проповедь преподаю- 
щего таинство 

обеты кандидата 
положение руки как 
обещание послушания 
приглашение 

к молитве 

литания 

возложение рук 
епископом 


посвятительная 
молитва 

облачения в одеяния 
сана: кверстола и дал- 
матик 


вручение Евангелия 


поцелуй мира 


Ординационная Месса с подготавливающими обрядами на- 


целена на основные действия, следующие за прочтением Евангелия. 
После представления кандидата или кандидатов имеет место про- 
чтение Папского поручения (тапааїит арозоЙсит)? в случае епи- 
скопской хиротонии или же избрание кандидатов в случае рукопо- 
ложения священников или диаконов. Избрание представляет собой: 
подтверждение прошения об ординации (в котором народ также 
участвует, поскольку ему задаются вопросы) и краткое напоминание 
о каноническом выборе клира, а также восклицание приходской об- 
щины «Благодарение Богу!» 


29 Канон СІС/1917 № 953 подтверждается каноном СІС/1983 № 1013: «Ни од- 
ному епископу не разрешается рукополагать кого-либо во епископы, если он 
заранее не получил Папского поручения». 
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Для каждой из трех ординаций имеется своя модель устного об- 
ращения предстоятеля, насыщенная библейскими мотивами и сужде- 
ниями П Ватиканского Собора. Отпал прежний призыв к приходской 
общине выразить отношение к отбору кандидатов. 

За обращением следует обетование кандидата или кандидатов 
и (при посвящении диаконов и священников) обещание послушания с 
жестом положения руки. 

При епископском посвящении в обетование интегрирована так- 
же «экзаменовка». 

При диаконском посвящении обетование введено вновь, по- 
скольку диаконат представляет собой самостоятельную степень по- 
священия в церковный сан. Обещание послушания присоединяется к 
обету, и это логично: исполнение священнического или диаконского 
служения возможно лишь в конкретной отдельной Церкви, представ- 
ляемой рукополагающим епископом?, 

В новейшем издании тетрадки-выпуска Понтификала органич- 
нее изложены три прошения за кандидата или кандидатов. До рефор- 
мы они выпевались самим епископом, одновременно благословляв- 
шим избранных; теперь они вошли в литанию, подготавливающую 
основные священнодействия, с тем чтобы «еще определеннее проти- 
востоять искушению держаться старой практики и не дать епископу 
шанса самому пропеть три прошения». 

Нигде более посвятительная молитва не прерывается другим 
действием, будь оно основным (как возложение рук в старом чине ди- 
аконского посвящения) или дополнительным" (как помазание главы 
при посвящении епископа). При возложении рук больше не произ- 
носятся сопроводительные слова, поскольку посвятительная молитва 
сама по себе уже есть «слово истолкования». Точно также при свя- 
щенническом рукоположении вместе со вторым кругом обряда пос- 
ле причастия отпало второе возложение рук. При епископском посвя- 


зо Ср. по этому вопросу суждения Л. Мюллера (Г.. Мійіег: УУеіһе. Іп: К. АМегс / 
І. Сегоза / 1. МиЙег (Нрр.): Ессіезіа а Засғатетіів, 103-123, особенно 113-120: 
Дау бабғатет аек Игіће т дег АтсйЙсйеп Соттипіо. 

31 Кісіпһеуег, Оғапаііопѕеіеғп 94. 

" При совершении таинства различаются: основной обряд и дополнительные 
обряды. Так, основной обряд таинства Священства — это возложение епис- 
копом рук на голову посвящаемого и посвятительная молитва; дополнительное 
обряды — представление и избрание кандидата, проповедь епископа, вопро- 
шание, литания ит.д. — Прим. перев. 
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щении все присутствующие епископы возлагают руки, а не только 
трое как максимальное число. Как это было во времена св. Ипполита, 
разделение трех степеней ординации в аспекте возложения рук на- 
ходит свое выражение в различии кругов со-совершителей. Сохраня- 
ется возложение напрестольного Евангелия при хиротонии епископа, 
но отныне оно возлагается именно на голову избранного (чем под- 
черкивается эпиклетический характер основного действия). 

Кляйнхойер подвергает сомнению то обстоятельство, что в по- 
святительных молитвах все еще особо подчеркиваются «уегба еѕѕеп- 
паїа»?, 

Переработка чинопоследования священнического посвящения 
во втором издании тетрадки Понтификала «Юе Огдїпаніопе» от 1990 г. 
оказалась более фундаментальной, чем диаконского?. 

Дополнительные обряды прописаны в ней таким образом, что- 
бы основные действия были подчеркнуты, а не затушеваны. 

Так, признано менее важным, чтобы одежды сана передавались 
епископом, по сравнению с тем, чтобы, облачившись в них, новопо- 
священные, ради зримого показа воспринятой степени посвящения, 
появлялись в них перед епископом и перед приходской общиной. 

Также и помазания (после устранения «неувязки в рубрицисти- 
ке»", согласно которой вплоть до реформы предписывалось употреб- 
лять елей катехуменов, а теперь, естественно, вновь предусматри- 
вается употребление мира-хризмы [ведь помазания распространяются 
на всю личность, а не на особую «готовность рук совершать Бепейі- 
сеге, запсИйсате, сопѕесгаге"*»?]) и передача одежды и инсигний сегодня 
отчетливо показаны как дополнительные знаковые действия; ни текст, 
ни знаковые действия обновленного чинопоследования больше не 
создают впечатления, будто именно здесь в ординации совершается 
самое главное. 

То, что Кляйнхойер называет «поцелуем мира», по сути более за- 
служивает наименования «поцслуя принятия в сан». Например, изме- 


32Ср.: Кісіпһеуег, Оғаіпайіопеп 50, особенно примечание 42. 

33 Ср.: Кісіпһеуег, Оғаіпаійіопѕјгіеғп 104-106, 115Е. 

* Рубрицистика (от лат. гивгіса «исполненный красным заголовок») — со- 
вокупность текстов в богослужебных книгах, напечатанных красной краской. 
Они не предназначаются для произнесения или пения, а обычно представляют 
собой указания по совершению невербальных действий. — Прим. перев. 

7 «благословлять, освящать, посвящать». — Прим. перев. 

3 Кјеіпһеуег, Оғаіпайіопеп 56. 


258 


ТАИНСТВО СВЯЩЕНСТВА 


нились действия, которые могут совершаться за диаконским посвя- 
щением: присутствующие диаконы теперь также вправе, вслед за 
епископом, давать поцелуй мира. Во втором издании обновленных 
чинопоследований посвящения от 1990 г. читается: «Подобным об- 
разом да делают все или по крайней мере некоторые из присутствую- 
щих диаконов». Тем самым этот поцелуй должен однозначно по- 
ниматься как поцелуй принятия в сан новых сослужителей*. 
Кляйнхойер задаётся вопросом, правильно ли применять без мо- 
дификаций обряд диаконской ординации как к тем лицам, относите- 
льно которых известно, что они станут отправлять диаконское служе- 
ние на протяжении всей жизни или по крайней мере длительного вре- 
мени (а чинопоследование как раз исходит из предпосылки постоянного 
диаконского служения)”, так и к тем кандидатам на священство, ко- 
торые заведомо лишь недолго пробудут в диаконском состоянии, 


4.6.3 ЧинопослЕедовАНИЯ ПРЕПОДАНИЯ ПОРУЧЕНИЙ 
ЦЕРКОВНОСЛУЖИТЕЛЯМ?? 


Собственно говоря, зти чинопоследования не принадлежат к 
числу ординационных обрядов, о чем свидетельствуется уже в древ- 
нейшем литургическом источнике, содержащем чин хиротесии цер- 
ковнослужителей: у св. Ипполита преподание за богослужением пору- 
чений иподиаконам и чтецам строго отличается от рукоположений 
во епископа, пресвитера и диакона“. В первом случае не бывает воз- 
ложения рук, и при преподании поручения чтецу ожидаемое служение 
описывается вручением характерного предмета, в данном случае кни- 
ги". И вообще в служении преподания поручения основным действием 


35 Ропийсае Котапшп (...) Ре Оғаіпайіопе Ерізсорі, Реезӛмекоғип еі Ріасопоғит. 
Еашо іуріса айега. Котае 1990, 125. 

% Ср. комментарий Кляйнхойера о втором издании: Оғіпайопзјегіет 95. 

з Ср.: М. Тпірреп: Ріе Етецегипо дез 81йпаівеп Діакопаіу іт Се/оіяє дез П. УаЧКа- 
пізсһеп Копліїз. Іп: 7. С.РІбеег / Н.). Мебег (Неє.): бег Оіакоп. УЛедеген@ескипв ипа 
Егпецегипр зетез Ріепѕќеѕ. Егеїбиго - Вазе! - Меп 1980, 83-103. 

3 Ср.: ЮМетвоуег, Оғаіпайіопеп 58. 

3 Ср. главу 2.10.3: «Структура общины за богослужением: особые литургичес- 
кие служения». 

® Согласно 5{аша Ессієзіає атідиа, включать аколитов в свое служение раз- 
решено даже архидиакону. Ср.: Кіеіпһеуег, Оғаілагіопел 63. 

4 Ср.: Тга4Ар. 13 и 11, ей. Сеепіпрѕ 242-243. 
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становится Тғаайіо тяхгитетогит (богослужебной книги, текстов 
экзорцизмов для экзорцистов, светильников [употребляемых за процес- 
сиями] для аколитов, а также чаши и дискоса [патены] для иподиаконов). 

Уже в Римско-Германском Понтификале середины Х в. заметно 
возвышение иподиаконства на более «высокую» ступень; завершается 
процесс в Понтификале ХП в. Некоторые обрядовые элементы из ор- 
динационного чина (например, молитва литании, обряды вручения 
одеяний) перекочевали также и в «посвящение во иподиакона»*, «но 
одно осталось неизменным: “поп ітропеїиг тапиз”, нет возложения 
рук»?, Подобную тенденцию, отмечаемую также и в других «низших 
посвящениях»», легко понять, поскольку эти последние считались пер- 
выми ступенями к таинству Рукоположения, стоящему в конце подго- 
товки, его «предтечами»“. 

В согласии с тои ргоргіо Папы Павла УІ «Міпізіегіа диаейат» 
от 15 августа 1972 г.%, «низшие посвящения», а также тонзура”“ как 
мета вступления в чин клириков отменены в пользу института служе- 
ния чтеца и аколита. 

К клиру принадлежат только три степени посвящения, получае- 
мые в таинствах. Поручаемые служения, таким образом, распростра- 
няются на мирян, исполняющих их по праву царственного священства”. 

В другом месте уже говорилось относительно внутренней проти- 
воречивости упомянутого тои ргоргіо и вытекающей из него прак- 


42 Ср.: Јоџпе1, От4тайоп5: Мапітогі Ш, 186-187. 

43 Ківіпһеуег, Ог4тайопеп 62. 

" Имеются в виду церковнослужители (оғао тіпог) в отличие от священнос- 
лужителей (оғо таїог). — Прим. перев. 

4 Ср.: Мааѕ-Емегаӣ, Міст ве!бяе Еғадеп 1524. Исходя из представления, что 
низщие посвящения — это ответвления таинства Рукоположения, Т. Шнитцлер 
(ТА. 5сппигіег) еще до литургической реформы приводил логичные аргументы, 
что также и служение министранта, собственно, есть служение клирика, а при- 
служивающий за Мессой (Мераїепег) — это уполномоченный священника. 
Ср. статью «Міпізігапіеп»: ІТЪК 2. Ай. УП,429: «В идеальном случае клирики 
должны брать на себя действия министрантов». 

4 Ср.: КасгупзКі 2877-2893. 

" Тонзура (от лат. гопзига «стрижка») — в древнерусской традиции гуменцо, 
выстриженная (выбритая) часть головы, традиционный отличительный знак 
монахов и клириков в Западной, а в древности, и в Восточной Церкви. Тонзура 
более не упоминается в Ординационных обрядах 1972 г. — Прим. перев. 

“ О ритульном обрезании волос головы ср.: РВ. Собійої: Зиг Іа їопѕиге сігенеппе еї 
ѕеѕ ргёіепіџеѕ огіріпез ра1еппеѕ. Іп: Кеупе 4’Шзюне ессіёѕіаѕіідие 21 (1925) 399-454. 

4 Ср.: КасгупѕКі, 2880, 2883. 
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тики (фактическое возобновляется обязательность «низших посвяще- 
ний» для кандидатов в священники; женщины исключаются из числа 
церковнослужителей)%, 

По новому порядку, обряд поручения служений чтеца и аколита 
(совместно с принятием в кандидаты на священство и диаконство, рав- 
но как и обет целибата) образуют часть обновленного «Римского 
Понтификала»®. Преподание поручения совершается епископом, ко- 
торый указывает на служение передачей соответствующих предметов 
(Ттаайіо тятитетогит: богослужебной книги или патены и чаши). 
Преподание поручения на длительное служение епископом лишний 
раз напоминает, что речь идёт именно о «посвящении», особенно ес- 
ли его чин сопоставить с поручением раздаятеля причастия®, находя- 
щемся в компетенции местного священника. 

Не является «посвящением» также и служения принятия в канди- 
даты на священство и диаконство. Вплоть до установления нового по- 
рядка? человек становился клириком через тонзуру и тем самым вклю- 
чался в число кандидатов на получение посвящений через таинства. 
С введением нового порядка (института) служения «показалось полез- 
ным в дальнейшем вместо обряда “О приобщении к клиру” ввести чи- 
нопоследование “принятия в число кандидатов в священнослужители”»??, 

Чинопоследование «А4т!5ю», которое нельзя связывать ни с 
рукоположением, ни с преподанием поручения, проводит епископ, пе- 
ред которым кандидаты публично свидетельствуют о своей решимо- 
сти «послужить Богу и Церкви принятием рукоположений на свя- 


4 Ср. Мааѕ-Емегі, Мс! веіӧѕге Еғавеп 160-164. Об исключении женщин из 
института служения аколитов ср.: МиВфацт, Гекіогаї ипа АКоіуіһа! 23; интерес- 
но заявление Мартимора (С. Маципоп), которое, правда, тем самым не стано- 
вится более вразумительным: Га диезНоп фл ѕегуісе 4ез еттез аУ Гашеі. Іп: Мо- 
Чбае 162 (1980) 8-16, особенно с. 15. 

9 Ропібсаіе Котапшт (...) Де тушийопе Гесіоғит еі Асоуйогит, е айтіззіопе 
ішек сапаїдагез ай Діасопашт её Ргезбуегагит, де засго саеіївато атріесіепао. Кот 
1972. Относительно частных церковных обрядов ср.: Касгупѕкі, 2924. 

5% Помощники при раздаянии свв. Даров в смысле инструкции «Іттепзає са- 
гиайз» от 29. 1. 1973. Ср.: Касхупз 1, 2967-2982. 

я Этот порядок введен Мош ргорпо «А4 разсепдит» от 15 августа 1972 г. (Ка- 
сгуп5Ккі 2894-2912) и в тетрадке-выпуске «е іпзіішіопе Гесюгит» из состава 
«Римского Понтификала» от 3 декабря 1972 г. Однозначно суждение Мои 
ргоргіо: «Вступление в духовное сословие и включение (инкарнация) в опре- 
деленную епархию происходят самой Диаконской ординацией» (ср.: Касхуп 
2910). 

32 Кјеіпһеуег, Оғаіпайіопеп 59. 
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щеннослужение». Согласно второму изданию тетрадки Понтификала 
«бе Огдіпацопе»" от 1990 г., обет целибата для кандидатов в священ- 
ники и для неженатых кандидатов в диаконы теперь стал частью обе- 
тований при рукоположений во диакона? . 


4.6.4 ВИЗАНТИЙСКИЕ ЧИНОПОСЛЕДОВАНИЯ РУКОПОЛОЖЕНИЙ 


Согласно византийскому обряду, имеются «посвящения» с воз- 
ложением рук в «свещеносца», певца, чтеца и иподиакона, но они, в 
отличие от таинства Рукоположения, называются не хиротониями, а 
хиротесиями“. Кроме того, «высшие посвящения», совершаемые при 
алтаре, именно местом совершения отличаются от «низших», совер- 
шаемых вне его. Кроме того, далее, за одним богослужением несколь- 
ко кандидатов могут быть посвящены на церковное служение, тогда как 
таинство Рукоположения всегда проводится над одним кандидатом". 

Чинопоследования Рукоположения все имеют одну и ту же ос- 
новную структуру и отличаются «крайней простотой», а именно: 
1. Сначала возгласы «Повелите!» показывают, что началось собст- 
венно Рукоположение, и за ними следует представление кандидата на 
посвящение. 2. Затем совершается троекратное обхождение канди- 
датом престола. 3. Потом кандидат преклоняет колени перед престо- 
лом и прикасается к нему челом. 4. Епископ возлагает руки и произ- 
носит возглас ‘Н @& хөр”. 5. Произносится епископом первая зпи- 
клетическая тайная молитва, а клир воспевает «Господи, помилуй!». 
6. Епископ говорит вторую эпиклетическую тайную молитву, а диа- 
кон в это время вместе с общиной возглашает мирную ектению. 7. Но- 


* «О назначениях». — Прим. ред. 

33 Ср.: Кіеіпһеуег, Оғапагіопѕјгіеғп 111. 

5 Ср.: А. у. Маісеу: Ге Засғатетіе 4ег Оғіһойох-Кайһоһізсһеп Кіксһе дез Моғвеп- 
(апаез. Решѕсћ ипа ѕ51аміѕсћ итег ВегйсКзістісипе дез рғіесћіѕсһеп Отехіеѕ. Вет 
1898, 304 и 314. Согласно Готцу (Но, 5акгатепіе 252), понятие хиротонии всё 
еще хранит память об обычае голосования поднятой рукой на народном собра- 
нии, т.е., следовательно, об акте народного избрания. 

55 Ср.: Майлем, Засғатете 3011. 

% Так у Ганссенса (7. М. Напѕѕепѕ: Га /огте засгатешейе аапв Іеѕ отдтайопх 
засеғаоаіев де гие ртес. Іп: Стерогіапит 5 (1924) 208-277, 6 [1925] 41-80; здесь 
218 и сл.). 

7 «Божественная благодать» — Прим. перев. 
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вопосвященного облачают в одежды его сана, епископ возглашает 
«Аксиос!» («Достоин!»), а клир и приходская община подхватывают. 

Все три высших таинства посвящения (харото\юл) совершают- 
ся внутри служения Евхаристии. Диаконское посвящение преподает- 
ся после Евхаристической анафоры, священническое — после Ве- 
ликого входа, а епископское — после «Трисвятого»°. Новопосвящен- 
ный за той же самой Литургией сам сразу начинает исполнять священ- 
нодействия своего сана. 

Пережиточную форму канонического выбора посвящаемого пред- 
ставляют собой возгласы «Повелите!», адресуемые диаконами клиру 
и собравшемуся народу; так их призывают к участию в посвящающих 
действиях. Возложение епископских рук сопровождается возгла- 
сом Н Өсіюс брі, с изменениями в зависимости от степени посвящения. 
В диаконском рукоположении возглас таков: «Божественная бла- 
годать, всякую немощь врачующая и недостающее восполняющая, да 
поставит (имярек), благочестивейшаго иподиакона, во диакона; 
помолимся о нем, да снизойдет на него благодать Всесвятаго Духа»®. 

Некоторые полагают, что возглас Н вех. хор — это та же самая 
молитва для всех степеней посвящения. В других восточных Церквах 
она, однако, представляет собой лишь провозглашение архидиаконом 
предстоящего посвящении и легитимности выбора", 

Трембелас (Ттетіеіаз) считает недопустимой латинизацией даже 
само намерение установить в обряде Рукоположения «уегба ез5епії- 
аһа» («установительные слова»); «освящающий эпиклесис распро- 
странен по всему обряду и содержится прежде всего в молитвах». 

Согласно Хансенсу (Нап55еп5), форму таинства посвящения 
образуют две последующие за возложением рук тайные” молитвы 
епископа (который, произнося их, не снимает рук). Молитвы сопро- 
вождаются диаконской ектенией, и в ней есть прошение: «О рабе Бо- 


7 Ср.: Ней2 Ш, 217, 221, 229. Макгеу, басгатетие 319, 333, 442; Кисћһагек, Муз- 
1епез 2974. 

38 Ср.: Но, байтатете 253. 

79 Ср.: Кисһагек, Музіегіез 298. 

59 Майтем, басғатете 322, 

$! Так у Гейлера (Е. Нейег: (/Кіксһе ипа ОзіКіксһе. Міпсһеп1937, 276) вопреки 
Готцу (Нов, байтатете, 252 и сл.). 

62 Ттетбеіа5 3275. 

" На практике епископ произносит тайные молитвы вполголоса, а в послед- 
нее время всё чаще даже и в полный голос. — Прим. перев. 
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жием (имярек), посвящаемом во диакона, и о спасении его Господу 
помолимся». 

Действительно, едва ли правильно усматривать единственно в 
возгласе ‘Н фе. хбр /огта ѕасгатепіі, хотя для Униатской" Церкви 
Украины эта /огта определена именно так. Предпочтительнее считать 
возглас неотделимым от двух тайных молитв: он образует лишь 
вступление к этим обеим депрекативным молитвам епископа“. 

Выполняются дополнительные обряды: передача одеяний сана 
с возгласами епископа «Аксиос!», повторяемыми клиром и народом. 
Гейлер (Нейег) усматривает здесь активное участие всех присутству- 
ющих по праву их царственного священства“. 

В согласии с греческой традицией затем бывает представление 
новопосвященного и лобзание его епископом в лоб как знак приня- 
тия в сан. У славян можно «обнаружить следы ложной теории латин- 
ских схоластиков, согласно которой материя таинства посвящения со- 
стоит в передаче предметов; так думают Гавриил Север (Саре! 5еуе- 
ти5) и митрополит Пётр Могила». И действительно, новопосвящен- 
ному диакону вручаются рипиды, новому священнику — служебник 
(сакраментарий) или даже литургические сосуды“. 


8 Ней? Ш.219 

* Правильнее писать — «Украинской Греко-католической Церкви» (униатской), 
т.к. в западном контексте унатская (точнее унитская), т.е. находящаяся в един- 
стве с Римом, противопоставлена «дезунитской» (т.е. отделенной) и не носит 
уничижительного характера как в русском языковом контексте. — Прим. ред. 

54 Ср.: ЈМ. Напѕѕепѕ: Га /оғте застатетейе 754. 

95 Майгем, басғатепіе 3291. Ср. у Гейлера (НейЙег 277): «При рукоположений 
диаконов и священников со-участвуют также миряне по праву своего всеобщего 
священства, которые при вручении диаконских или священнических одежд в 
ответ на возглас епископа и последующее восклицание клириков “Ахіов” («Он 
достоин») со своей стороны также провозглашают “Ах!05”». 

66 р, НеПег: (еКіксһе ина Озікіксне. Міпсһеп 1937, 275. 

$7 Ср.: Майгем/ 330 и 342; точно так же Гейтц (Нейт, Музегінт ІП, 220) упо- 
минает о вручении рипиды. Ср. также: Кисћагек, Муѕќегіеѕ 299: «Тһе ргіезі із рімеп 
а зегусе Боок їо вміде Віт іп Ше һо1у тіпіѕігу. Іп оте сһигсһеѕ, һе 15 а150 һапдей а 
сһаісе алі 415Коз (раїеп)» («Священнику вручается служебник, чтобы руковод- 
ствоваться в священном служении. В некоторых церквах ему вручается также 
чаша и дискос»). 
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4.7 
ТАИНСТВО БРАКА 


4.7.1 Из истории ЧИНОПОСЛЕДОВАНИЯ ТАИНСТВА БРАКА 


Вероятно, нет такого другого чинопоследования таинства, на 
которое в такой степени повлияли бы дохристианские и внехристи- 
анские обычаи и представления. 

Иудейские и языческие античные обычаи заключения брака ска- 
зались уже в начальный период бытия христианского Брака. В по- 
слании к Диогнету (Ріорпег)' говорится, что «христиане вступают в 
браки как все прочие», но «эта истина не должна скрывать и другую: 
ученики Иисуса стараются жить по новым заповедям своего Учителя; 
они стремятся выразить в знаках и словах молитвы экклезиальное и 
христологическое измерения Брака; для них Брак — это выражение 
веры, её исповедание и жизнь по ней»!. 

Согласно св. Игнатию Антиохийскому, христиане, как и прочие 
люди, женятся и выходят замуж, но — «с согласия епископа», чтобы 
«Брак заключался в Господе, а не ради вожделения»?. Дальнейших 
сведений о (литургически оформленном?) способе выражения этого 
согласия Игнатий, к сожалению, не приводит. 


“ Послание к Диогнету — письмо, написанное неизвестным христианином 
неизвестному адресату (конца П - начала Ш вв.). В нем обсуждаются три темы: 
недопустимость снисходительного отношения к языческим и иудейским обы- 
чаям; христианство как душа всего мира; уникальность откровения Божия во 
Иисусе Христе, любовь Которого приводит человечество ко спасению. Кроме 
того, в источнике излагается учение о Логосе. Документ известен по одной- 
единственной (ныне утраченной) рукописи ХІП-ХІУ вв. — Прим. перев. 

' Послание к Диогнету 5,6 — ей. К.Мепрѕі, 5сігійеп 4ез ІЛсһгізетіштпе П, 
ГДапизіаді 1984, 318; ср.: Кешвеуег, ЕИеп 82. Относительно поздне-иудейского, 
греческого и римского траурных обрядов ср. там же, сс. 77-80. 

2 да Роїусагрит 5, 2 — РС 5, 868 А. 
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Вызывает споры одно место у Тертуллиана, в котором гово- 
рится о таїгітопішт": «...советуемый Церковью, освящаемый ее мо- 
литвами, возвещаемый ангелами на небесах, благословляемый Богом- 
Отцом»?, Если некоторые авторы (например, Ритцер [Кйгех]^) от- 
вергают догадку о совершении христианского брачного обряда, то 
другие (например, Крузель [Сгоиге[) как раз видят здесь сообщение 
о таком обряде, тогда как для большинства ученых (например, для 
Мартимора |Матіітогі)?) проблема не имеет ответа. 

Вероятно, опираясь на взгляды Фогеля (Горе/’, Кляйнхойер 
(Юетйоуег) полагает, что описанное в гностических «Деяниях ап. Фо- 
мы» благословение апостолом Фомой Брака в брачном помещении 
представляет собой свидетельство о самой ранней христианской фор- 
ме заключения Брака (ибо в гностических кругах она сложилась 
раньше, чем во Вселенской Церкви)“. 

Во Вселенской Церкви в конце концов закрепились два различ- 
ных взгляда на Брак. Запад со времени спора Ипполита с Папой Кал- 
листом І (Ка хі” (относительно церковного признания Брака, не- 
законного с государственно-правовой точки зрения [что привело к со- 
зданию собственного церковного брачного права]) следует принципу 
«сопѕепѕиѕ Ғаси пирііав»"" (а богослужебное последование считает де- 
лом почти второстепенным [что и до сих пор принято в нелитурги- 
ческой «запаНо іп гайісе»“*** или же в диспенсации от любой формы 


* О Браке (лат.). — Прим.перев. 

з Ай ихогет 11, 8, 6 — ССік 51, 1, 393. Русский перевод: Тертуллиан «К жене». 
Пер. Э. Юнца // Избранные сочинения, М. «Прогресс» 1994, с. 343. 

«Ср. Кизег 58-67. 

$ Ср. Н. Сгоцзе!: Реих іехгез де Тегін іеп сопсетапі Іа ргоседиге еї Іеѕ гйеѕ Чи 
тапаре сһгепйеп. Іп: ВГЕ 74 (1973) 3-13. 

6 Ср.: А. С. Магітогі: Солігібшіоп де І 'Нізіоіге Ійиғрідие а/ 1а іНбоіозіє ди 
тагіазе. Іп: Моійіає 14 (1978) 513-533. 

7 С. \оре!: Ге тбое ди Шигре дапз Іа Юоппабоп Чи Пеп сопјира!. Іп: КОС 30 (1980) 7-27. 

є Ср.: Кісіпһеует, Кйел 82. 

" Понтификат Папы Каллиста (Са//іѕѓиѕ): 217-222 гг. Ипполит был в то вре- 
мя Анти-Папой («понтификат»: 217-около 235 гг.). -- Прим.перев. 

"" «Согласие создаёт брак». — Прим. перев. 

""" В силу принципа «покровительства браку» (/йуоғ тайчтопй) допускается 
конвалидация (сопуайаайо), то есть узаконение, исходно недействительного (не- 
состоятельного) брака. 

Различают две формы конвалидации: простая (сонуайаайо трех) и исце- 
ление в корне (ғапайо іп га се). 

Ѕапайо т гадісе (исцеление в корне) — в тех случаях, когда брачное согласие 
было дано действительным образом и сохраняет свою силу (т.е. от него не 
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церковного заключения Брака?), причем жених и невеста отнесены 
к совершителям таинства Брака. 

На Востоке, напротив, служителем таинства считается священ- 
ник, который в литургическом акте (который, следовательно, обяза- 
телен) посредством эпиклетического благословения (или «освяще- 
ния») возвышает естественный брак — сложившийся по доброволь- 
ному согласию брачующихся — до достоинства таинства. 

Хотя на Западе и на Востоке развитие брачных церковных об- 
рядов прошло различные этапы, всё же это различие не следует упус- 
кать из вида. 

В древнейших римских сакраментариях свидетельствуется о бла- 
гословении брачующихся и совершении Евхаристии по случаю обру- 
чения. Соотношение между благословением брачующихся, восходя- 
щим к римскому обычаю уе/айо пирійіїх" (с употреблением фаты), и 
Мессой для них — вызывает споры. Согласно Кляйнхойеру, для этой 
дальнейшей стадии развития (а она по местам протекала с различной 
скоростью) типичны: а) переход права благословения (Бепе@сйо) от 
главы семейства к епископу или к священнику, б) сопряжение обрядов 
гегашо и Бепейісііо не только с одной невестой, а с обоими брачую- 
щимися, в) выведение этого акта из домашнего богослужения и вклю- 
чение его в публичное чинопоследование, в том числе с совершени- 
ем Евхаристии. 

При этом между греками и латинянами возникло примечатель- 
ное различие: греки считали церковное заключение Брака обязатель- 
ным для всех, а латиняне (как это вытекает из учительного послания 
болгарам Папы Николая Г", написанного в 866 г.) рассматривали цер- 
ковный Брак как почетное право. Согласно западной традиции, брак 
образует единственно публично объявленная воля брачующихся?. 


отказываются) и речь идёт о недействительности, возникшей только из отме- 
няющего препятствия или изъяна формы, брак может быть исцелён в корне (ѕа- 
па іп гадісе) и считаться недействительным «с того момента» (т.е. с момента 
бракосочетания) по постановлению церковных властей и без обновления са- 
мого согласия. [Н. Юркович, Каноническое право о народе Божием и о браке, 
М. 2000 г., с. 561.] — Прим. ред. 

" Диспенсацией (айізрепзайіо) в каноническом законодательстве называется осво- 
бождение от соблюдения сугубо церковного закона в отдельных случаях, когда 
это будет сочтено полезным для духовного блага верных. Даётся соответствую- 
щей церковной властью. ГН. Юркович, там же, 2000 г., с. 561.) — Прим. ред. 

" Букв. «брачный покров». — Прим. перев. 

"" Понитификат: 858-867. — Прим. перев. 

9 Ср.: КІеіпћеуег, Ейеп 89-91. 
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Для источников древнегалльской литургической традиции харак- 
терно благословение в брачном помещении («Бепейісііо іп Ша!ато”»), 
после того как невеста приведена в дом жениха, и оно проводилось 
вместо Бепейісіо пирпайі в домашнем или церковном помещении". 

Начиная уже с ТУ в., в восточных патриархатах церковное бла- 
гословение Брака рассматривается не только как почетное право, но 
и как «почетная обязанность»". При этом священнослужитель при- 
нимал от отца невесты Екбосіс”, передачу невесты жениху посред- 
ством подачи руки. Епископ (или священник) произносил молитву 
благословения, и можно по крайней мере полагать, что он же произ- 
водил браковенчание!? пары (против чего протестует св. Григорий 
Назианзин, который желал бы закрепить бракосочетание за отцом 
невесты). 

Лишь в Средние века христианское заключение Брака на Западе 
полностью отделилось от домашней или родственной сферы и стало 
делом церковной общины. 

Заключение Брака «іп Гасіе ессіеѕіае» должно пониматься буква- 
льно: обручение совершалось перед лицом Церкви, у «брачных врат». 
В подтексте обычая кроется стремление обеспечить наибольшую право- 
мочность законно заключенному Браку, что объясняется обществен- 
ными отношениями эпохи переселения народов. В согласии с принци- 
пом «сопзепзи$ Гасії пирНаз» свободно заключенный Брак совершался 
на глазах как можно большего числа свидетелей. Истоки совершения 
Брака у брачных врат следует искать у норманнов и англосаксов. 

Южнее линии, мысленно проведённой между Бордо и Греноб- 
лем, церковные действия при заключении Брака долгое время опре- 
деляли Бепейспо іп Інаіато, благословение перстня и приданого. 
Севернее этой линии, по закрепившемуся обычаю, акт Бракосочета- 
ния устанавливался брачным соглашением, а его посредством вопро- 
шаний устанавливал священник. Он же в итоге принимал от отца не- 
весты поданную руку или по своей инициативе подтверждал равно- 


" Тваїатиз — букв. «(супружеская) спальня». — Прим.перев. 

9 Ср.: Кісіпреуег, Кйеп 924. 

и Ср.: Кигег 82. 

** "Екбоєіс — букв. «выдача». — Прим. перев. 

12 Венчание — это по своему происхождению языческий брачный обряд, и 
Тертуллиан отвергал его. Лишь после того, как Иоанн Златоуст перетолковал 
обряд в христианском смысле, он стал «полностью приемлемым» для христи- 
анского чинопоследования Брака; ср.: КІеіпћеуег, Кіїеп 95. 


269 


САКРАМЕНТАЛЬНЫЕ БОГОСЛУЖЕНИЯ ЦЕРКВИ 


правно совершенную подачу рук женихом и невестой. Далее следо- 
вала передача брачного договора, благословение приданого и перстня 
(носить его на левой руке должна была только жена). Молитвы бла- 
гословения завершали брачный обряд у церковных врат, после чего 
имел место вход во храм. 

В Германии обычай совершения Брака у брачных врат прижил- 
ся далеко не сразу, но всё же к концу ХУ в. он утвердился также и в 
баварских епископствах. Более древнее благословение (Бепе@с по 
пирііаііѕ) стало составной частью Мессы в церкви, которая следовала 
за совершением Брака у брачных врат. Место обряда в составе по- 
следования Мессы различалось по регионам, и связанная с ним уе/агіо" 
также имела различную форму. Если священник пропускал Бене@йспо 
пирнайз, то ему грозило извержение из сана, и это обстоятельство, по 
Кляйнхойеру, подтверждает догадку, что обряд всё же расценивался 
как таинство". 

Приверженцы Реформации не признали брак таинством, и соот- 
ветственно на Тридентском Соборе был подтвержден сакраменталь- 
ный характер Брака". На Соборе в то же время был удержан прин- 
цип, по которому брак создаёт согласие брачующихся, что нашло себе 
выражение в форме обязательства!5, содержащейся в соборном дек- 
рете «Татеїзі»'!8. 

Согласно декрету, вопросы относительно желания вступить в 
Брак и заявление о согласии теперь переместились в храм. По регио- 
нам были допущены различия в благословении и передаче перстня, 
или обмене кольцами, равно как благословения приданого; послед- 
ний обряд в виде «дарения монеты» удержался в некоторых регионах 
Франции вплоть до ХХ в. 

Обряд возложения покрова (ре/аііо) еще в ХУП в. встречался 
во Франции довольно часто, но в 1850 г. римская Конгрегация бого- 
служения его запретила, хотя в лотарингском диоцезе Нанси немного 
позже он был вновь допущен (как особая привилегия). 


* Здесь: покровение фатой. — Прим. перев. 

В Ср.: КІеіпһћеуег, Ейеп 100-110. 

"ДН 1801. 

ІЗ ДН 1813. 

в Кляйнхойер (Кіеіпһеуег, Ейеп 113) замечает по данному поводу: «Путь, на- 
чавшийся с заключения Брака у церковных врат, соборным декретом “Тагпеїѕі” 
последовательно пройден до конца». 
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Вообще сказать, история совершения таинства Брака вплоть до 
П Ватиканского Собора характеризуется тем, что в Кйиа/е Котапит 
от 1614 г. были сохранены множественные обряды бракозаключения, 
отражающие региональное многообразие. Единообразие стало вно- 
ситься только надъепархиальными изданиями чинопоследований, как 
например такое произошло для региона распространения немецкого 
языка после публикации «СоПесбо гишит»” в 1950 г. 

Правда, в «СоПесіо», к сожалению, дело не дошло до ныне ут- 
вержденного — и по старой традиции уже тогда принятого в диоцезе 
Меца — совершения Брака за Мессой (после чтения Евангелия), а был 
сохранен отдельный брачный обряд. За ним следовало служение Мес- 
сы о брачующихся, которое начиналось с молитвы степеней. 


4.7.2 ОБНОВЛЕННОЕ ЧИНОПОСЛЕДОВАНИЕ БРАКОСОЧЕТАНИЯ 


Ватиканский Собор поставил себе задачей обновить чинопосле- 
дование венчания. Согласно 5С 77 (Документы: 36), обряд Бракосоче- 
тания следовало переработать и обогатить, с тем «чтобы в нем яснее 
обозначалась благодать Таинства и подчеркивались обязанности суп- 
ругов». Здесь настойчиво говорится, что местные обычаи и особые 
обряды должны быть сохранены. 

Согласно 5С 78, правилом должно быть Бракосочетание на Мес- 
се о брачующихся (после чтения Евангелия и проповеди). Бракосоче- 
тание вне Мессы должно проводится за Литургией Слова: на ней чи- 
тается тот же фрагмент из Евангелия, что и на Мессе о брачующихся; 
непременно должно быть преподано благословение новобрачным". 

Обновленное чинопоследование Бракосочетания содержится в 
«Огдо сеебгапт! таїітопійт», опубликованном 3 марта 1969 г.!. 
Второе официальное издание вышло в свет 19 марта 1990 г. 


* «Сборник обрядов». — Прим. перев. 

7 Это благословение брачующихся (Вепеаїсіїо пирііағит) до литургической 
реформы допускалось только: 1. если после него сразу же служилась Месса о 
брачующихся, 2. если оно преподавалось вне «закрытых периодов» (в против- 
ном случае — диспенсация), 3. если для невесты это был первый брак. 

8 Ср.: Касхупз 1249-1267. 
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Структура Бракосочетания 


За Мессой о брачующихся или же за Литургией Слова по про- 
чтении Евангелия и проповеди совершаются: 
1. вопросы о согласии сторон вступить в христианский Брак; 
2. благословение колец; 
3. слово брачующихся (в различных вариациях); 
4. подтверждение со стороны совершающего богослужение; 
5. благословение новобрачных; 
6. молитвенные прошения. 


Дальше Месса или Литургия Слова продолжаются обычным по- 
рядком, но в заключение преподается особое благословение. 

Вопросы о желании вступить в Брак (усгийтит") по содержанию 
соответствуют Соіесііо гйцит. В обычном случае брачующиеся сами 
излагают своё согласие вступить в Брак, и формула консенсуса за- 
имствована из традиции англосаксов и норманнов. Подтверждение 
этого обоюдного согласия оформлено в виде прошения о благосло- 
вении, и в тексте использована цитата из Мф 19, 6; она заменяет фор- 
мулировку Клиа!е Котапит от 1614 г., которая — вопреки принятому 
на Западе пониманию брачающихся как совершителей таинства — всё 
же отводила роль такого служителя священнику: «Его уов сопіцро іп 
таітопійт»". 

Частью современного выражения согласия является взаимное 
надевание колец брачующимися, что сейчас усилено более богатым 
сопровождающим словом. Благословение невесты, согласно 5С 78, 
стало теперь благословением обоих новобрачных. 

В Литургии Слова вне Мессы прослеживается структура Мессы 
о брачующихся. Здесь вершиной богослужения является благосло- 
вение брачующихся непосредственно за центральным обрядом, и по 
этой причине «служение Бракосочетания» в регионе распространения 
немецкого языка считается Мессой о брачующихся, тогда как, соглас- 
но Римскому Миссалу (в котором сохранено традиционное место 
благословения), оно примыкает к молитве «Отче наш» за Мессой”. 


* Букв. «испытание». — Прим. перев. 

** «Я сочетаю вас во Браке». — Прим. перев. 

Относительно обновленного венчания, в том числе и в различных других 
европейских венчальных последованиях, ср.: Кіеіпћеуег, Ейеп 125-137. 
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4.7.3 «ЧиИнопослЕДОВАНИЕ ВЕНЧАНИЯ» ПО ВИЗАНТИЙСКОМУ ОБРЯДУ 


Согласно современному обряду, чин обручения и собственно чин 
венчания сплелись в единый литургический акт. 

Во время обручения священник надевает брачующимся кольца; 
местом служения является неф храма, но к аналою (поставляемому 
перед царскими вратами столику, на котором лежит напрестольное 
Евангелие) пока еще не подходят”. 

В чинопоследовании венчания за мирной ектенией, возглашен- 
ной диаконом, следуют три длинных эпиклетических молитвы свя- 
щенника: он призывает на брачующихся освящающую благодать 
Божию. 

Далее начинается собственно венчание: священник берет венки 
(или специального для этого приготовленные венцы-короны), творит 
ими крестное знамение над напрестольным Евангелием, крестит ими 
невесту и жениха, возносит их над брачующимися и говорит: «Вен- 
чается раб Божий (имя) рабе Божией (имя), во имя Отца...» и «Вен- 
чается раба Божия (имя) рабу Божию (имя), во имя Отца...» Стоящий 
позади брачующихся шафер обменивает оба венца и надевает их на 
голову жениха и невесты. После этого начинается «синаксис” для вен- 
чаемых и их присных»: читаются Апостол и Евангелие, возглашаются 
ектении. 

В завершение таинства подносят благословенную чашу с вином, 
после чего вокруг аналоя движется хоровод во главе со священником, 
а хор воспевает тропари”. 

Нельзя не заметить, что во время венчания активные действия 
выпадают лишь на долю священника. Он произносит эпиклетические 
молитвы, совершает венчание и собственноручно надевает обручаль- 
ные кольца; согласно греческому обряду, жених и невеста не произно- 
сят ни слова. 

Однако, в чине венчания Русской Православной Церкви предус- 
мотрены вопрошания о взаимном согласии. С точки зрения богосло- 
вия и церковно-правового взгляда на брак, они вполне отвечают 


20 Ср.: Ней2 Ш, 184-187. 

" Синаксис (от слова сбуціло — собираю) — так назывались внебогослужеб- 
ные собрания для благочестивого чтения и псалмопения. Здесь то же, что ли- 
тургия слова. — Прим. ред. 

2 Ср. там же, сс. 188-201. 
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вопросам, задаваемым в латинском обряде”. Обряд восходит к Евхо- 
логию, который подготовил митрополит Петр Могила в 1646 г., ав 
книге отразилось латинское влияние. Через влиятельный Евхологий 
Петра Могилы латинизмы в конце концов проникли в литургичес- 
кие реформы Московского Патриарха Никона (1652-1658)2. 

В сербском Требнике также имеются вопросы об обоюдном 
согласии. Рес (Каез) объясняет это тем, что сербы, когда они были под 
турками, не имели собственных типографий, и им приходилось упо- 
треблять русские церковные книги”. 


4.7.4 Кто ЯВЛЯЕТСЯ СОВЕРШИТЕЛЕМ ТАИНСТВА БРАКА? 


Между пониманиями таинства Брака с западно-католической и 
восточно-православной точек зрения имеются различия относитель- 
но совершителя таинства, и они сказались на форме брачных чино- 
последований. 

Согласно католическому учению, не бывает такого супружеско- 
го сожительства двух крещеных, которое уже не было бы таинством, 
поскольку Христос возвысил до таинства любой брачный союз. Сле- 
довательно, брачующиеся являются друг для друга совершителями та- 
инства. Согласно ФДесгеїит рго Аттепіѕ, заявление жениха и невесты 
о согласии относительно трех даров Брака — это и есть «совершаю- 
шая причина»" таинства. Роль духовного сана при заключении Бра- 


2 Ср. в этой связи тои ргоргіо Папы Пия ХП от 1949 г. «Ре @зс1рИпа засгатепії 
таќгітопіі рго Ессіезіа опешаН», ААЅ 41 (1949) 89-117, в котором многие каноны 
совпадают с СІС 1917. Ср.: Требник (= Евхологий) в двух частях, часть 1-я, 
издание Московского Патриархата. М., 1979, 100-101. Образцом украинского 
евхология может послужить: Малый Требник, Кота 1973, 60-61. 

23 Ср.: А.Ваез: Ге сопзететепі таїкітопіа! дап [е5 кйез оғіепіаих. Шт: ЕЇ, 47 (1933) 
34-47, 126-146, 244-259, 431-445; 48 (1934) 80-94, 310-318. А.А.Мепрег: Ге; т- 
Лиепсеѕ аи Кіше! де Раш У ѕиғ Іе Ткебпік ае Ріємге Мовћіїа. Іп: Мёапреѕ еп 1° Һоппеџг 
де Мёрт. Апапеи, Ѕігаѕбоигр 1956, 477-499. 

м Ср.: Кас5, Сопзететепі 440. 

5 Ср. кан. 1012 СІС 1917: «$ 1. Христос Господь возносит до достоинства 
таинства само брачное соглашение между крещёными. 5 2. Таким образом, дей- 
ствительное соглашение между крещёными не может быть заключено иначе, 
чем посредством этого таинства». С некоторым расширением почти полностью 
сохранённого первоначального текста это определение таинства Брака находится 
также в: кан. 1055; $ 2/СІС 1983; определение буквально взято из СІС 1917, 

* Здесь: «совершение». — Прим. перев. 

2% ПН 1327: «Совершаюшей причиной брака, согласно правилам, является 
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ка тем самым ограничивается ((после того, как на Тридентском Со- 
боре была введена обязательная форма] как правило обязательным) 
принятием обоюдного согласия полномочным священником и бла- 
гословением брачующихся, которые, поскольку заявлено обоюдное 
согласие, и без того уже считаются состоящими в браке. В Католи- 
ческой Церкви не увенчались успехом попытки придать действиям 
священника за Мессой о брачующихся характер совершения таин- 
ства?7. А насколько католическое брачное богословие увязывает дей- 
ственность таинства Брака с обоюдным согласием, отчетливо видно 
в подходе к исключительным случаям или к диспенсации (освобож- 
дению от обязанности церковного заключения брака в чрезвычайных 
обстоятельствах). 

По православному пониманию, таинство Брака совершается 
шаг за шагом на основе существующего обоюдного согласия брачу- 
ющихся*. До начала обряда обручения священник выясняет, налицо 
ли обоюдное согласие на брак, и на нём покоится дальнейшее чино- 
последование обручения. Обручение же, по традиции, издавна срос- 
лось с «чинопоследованием венчания»?. Если брачующиеся заявляют 
о своем согласии на Брак, но далее воздерживаются от церковного 
чинопоследования, то этим, согласно Трембеласу (ТгетРеіаз), свиде- 
тельствуєтся, что состоялся лишь природный брак, однако в венчаний 
он еще должен быть возвышен до таинства?. 

При сотворении Богом мира был учреждён и природный брак, 
но он исказился грехом прародителей, так что во время венчания со- 


обоюдное согласие, выраженное словами о присутствующем. Припечатывается 
же [оно] тройным [соглашением] о благах брака». 

т Ср.: Г. Ой: бгипағіВ аег Рортаїік. Егеїбиго — Ваве! — Меп 10. Аий. 1981, 557, 
а также: 7. Елігіпбег / 7.Ацег: Кісіпе Кай. Ровтагік ИП. Кереп5ібигр 1972, 2761. 

з Ср. А. КаШв: «Ктопе че ти Неғтіісћкей ипа Еһғе». биг ЕККієзіоіоріє дек 
огінодохеп Тгаиипв. Іп: К. ВасШег (Не.): ЕрезсііїеВипо 133-140; М. Кипліег: Газ 2и- 
яапаекоттеп 4е;у Еһеѕакғатепіѕ іп дег ғиѕѕіѕсһ-оғһойӢохеп ипа дек икғаіпіѕсћ- 
Каго/ізснеп Ткайійитріє. Іп: КІ. Вісічег (Нр.): ЕћеѕсћіеВипе — тег а1$ еіп гесһПісһ 
Ріпр? Егефигр - Вазе! - М/іеп: 1989 (ОР 120), 141-151. 

9 Ср. А. Каез: Ге Кіше! КиіһеРпе аериіѕ 1 'ипіоп ае Вкезі. Іп: ОгСІтР 1 (1935) 
361-392; 386: «В Византии в течение нескольких веков существовал обычай 
совершать одновременно в один день обряд помолвки и обряд венчания...» Так 
же судит А.Рес (А. Каеѕ: Ге тагіаре аапу Їез Еріізез 4’Онет, Сһеуеіорпе 1958, 56Е.). 

20 Ср.: Ттетфеаз 364: «Естественное согласие супругов является предваритель- 
ным необходимым условием для совершения таинства брака и является [его] 
совершением, как естественная связь, благословляемая Создателем». 
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вершается его преображение в таинство, а единственным возможным 
служителем таинства, по Трембеласу, является священник". 

Также и Готц (Но12) подчеркнул значение эпиклесиса для 
восточного понимания таинства?2, а право на эпиклесис принадлежит 
исключительно священникам и епископам. 

Несмотря на исторические возражения, — согласно Фогту, св. Ип- 
полит едва ли бы промолчал, если бы ему было известно о церковном 
заключении Брака?, — Трембелас не считает поздно появившиеся 
юридические установки доказательством, что до них в Византийской 
Церкви тайнообразующего (эпиклетического) благословения брачу- 
ющихся якобы не было”; как он считает, изложенное им учение о Бра- 
ке не есть теологумен отдельных богословов, а представляет собой 
общеправославное мнение. За ним стоит — исторически всё воз- 
раставшее — понимание сакраментальной природы Церкви и её бого- 
служебных действий, а их важнейшими структурными элементами как 
раз и являются анамнесис и эпиклесис. Западные богословы под этим 
влиянием всё охотнее дискутируют тезис, по которому таинство 
Брака совершается через священническое благословение? . 

Собственный подход к проблеме демонстрирует Йилек (Ліек). 
Он сопоставляет чинопоследование брака с епископской хиротони- 
ей, как она описана в «Апостольских преданиях» св. Ипполита (на 
основе которых мы вообще судим о чинопоследованиях всех таинств). 
Согласно Иилеку, посвящение в церковный сан исходит из предпо- 
сылки «существенной синэргии священнослужителей и собравшейся 


3 Тгетіеїаз 364: «...основным внешним аспектом брака является [его] благо- 
словление, а священник представляет собой единственного компетентного его 
совершителя». 

32 Ср.: Нов 222-265. 

Э НО. Морі: Фіє ЕнезсНііерипе т дег Ууйнеп Кіксһе. Іп: К. Вісііег (Не.): ЕһҺеѕсһіе- 
Випр, 119-132. 132. 

3 ТгетЬеіаз 365: «...можно заключить, что в раннем христианстве такое бла- 
гословение не использовалось христианами». 

35 Ср., например: Н. Уогргишег: Си" довтайзсвен Еіпзсраїгино ипа Мецеїп- 
5стигиия дег Кігсніїснеп Тғаиипр. Іп: К. КісМег (Не.): ЕһезсһһеВипр 62-83. В. Рига: 
Кіксһепгесін — Тһеоіоріе — Ійигріе. Капотзизсйе Сегіерипяєп гиг ети! уоп 
Ейеуемгая ипа Ейезайгатет ѕоміе гит «ӛрепаеғ» дез Еһезакғатепіев. Іп: К. КісМег 
(Не.): ЕһеѕсҺіеВипр 62-83. А.М. Триакка (А.М. Тгіасса) исследует эпиклетичес- 
кий аспект благословения брачующихся и говорит о таинстве Брака как о «дей- 
ствии преображения Духом Святым»; ср. статью: ӛрікйиз бапсії уігішіз ін/изіо. 
Іп: Моннае 26 (1990) 365-390. Ср. также: А. Ѕсћіѕоп: Діє Шинезусйе Еаег дек Ейе- 
зеһіеЙипе а!ѕ Ѕактатет. Апзіде ги етег ѕакғатетеліћеоіовіѕсһеп Меивезіппипе аиѕ 
теі пецегеп РиБайонеп. Іп: АЇм 32 (1990) 365-381. 
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Церкви». «Преподать» таинство означает: «Определённая жизненная 
ситуация оценивается по вере и затем в хвалениях и молитвах (стало 
быть, анамнетико-эпиклетически) претворяется в спасительное деяние 
Божие». 

В чинопоследовании Брака благословениям (Бепе@ спо пирПаПз 
и Белейісіо іп Іһаіато) соответствует посвятительная молитва таин- 
ства Рукоположения. Йилек предпринял следующие сопоставления: 
«1. Как епископскому посвящению предшествует выбор кандидата 
(включая согласие на выбор со стороны властей предержащих), так 
и условием совершения Бракосочетания является (...) единодушие и 
решимость брачующихся. Светский, юридический аспект (...) может 
не учитываться. 2. Когда Церковь отыскала подходящего кандидата 
на епископское рукоположение, является нужда совершить Великую 
анамнетико-эпиклетическую, стало быть доксологическую, молитву. 
Нечто подобное совершается и при заключении Брака. 3. Назначение 
и содержание Великой молитвы: актуальное событие в жизни, — в 
одном случае Церковь обрела подходящего кандидата для епис- 
копского служения; в другом случае мужчина и женщина нашли друг 
друга и вступают в Брак. То и другое толкуется как деяние Самого 
Бога, а Ліс еі пипс" испрашивается продолжение Его искупительных 
деяний на будущее. 4. Когда избрание состоялось, кандидат еще не 
стал епископом; когда жених и невеста приняли свое решение... они, 
в христианском понимании, еще не стали мужем и женой. Эти дейст- 
вия, конечно, являются непременной предпосылкой любого богослу- 
жебного чина, но при этом остаётся в силе: избранный кандидат лишь 
тогда станет епископом, жених и невеста — супругами, (...) когда и 
поскольку над ними посредством (...) Великой анамнетико-эпиклети- 
ческой молитвы совершится соответствующее деяние Божие. 5. Эта 
Великая молитва есть средоточие и основное действие богослужеб- 
ного чинопоследования (...) 6. Носителем этой молитвы является всё 
богослужебное собрание. От его имени говорит предстоящий свя- 
щеннослужитель. 7. Осуществление этой Великой молитвы священ- 
нослужителем имеет место посредством прошений и невербальных 
знамений»?”. 


36 А. Шек: Газ Стове 5ерепзревеї ифег Вғаш ипа Вғашіват аіѕ Копѕійшіуит дег 
Тиаципязійитгя іє. Еіп РІйаоуег јйғ @е Кегеріїоп дег Ійигузіене/огт іп Тһеоіоріе ипа 
Реккіипаївипе. Іп: К. Кісһег (Нр.): ЕпезсЬйеВипе, 18-41. 23. 

" «Здесь и сейчас». — Прим. перев. 

7 Там же, с. 33 и сл. 
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Подчеркнутая Йилеком взаимодополнительность брачного со- 
гласия и священнического благословения (без которой не может со- 
вершиться таинство Брака) уже в 1969 г. была вынесена на дискуссию 
Корекко (Согессо), указавшим, что на Тридентском Соборе подобную 
позицию отстаивал, но не смог утвердить Мельхиор Кано” (Мес ог 
Сапо; 1 1560). Согласно Корекко, необходимо вернуться к экклезио- 
логической и сакраментально-богословской позиции Кано и признать 
ее истинность. «Что роль священника (наряду с обоюдным согласием) 
может иметь бракотворную, конститутивную силу, не находится в 
противоречии с учением об “одном лишь согласии” (ѕо/иѕ сопѕепѕиѕ) 
и о неделимости брачного договора и таинства», тем более что «про- 
блема, кто является совершителем таинства Брака, не может быть раз- 
решена единственно тем, что канонический порядок будет истолкован 
или позитивистски, или только в смысле принципа ѕо/иѕ сопѕепѕиѕ 
(заимствованного из римского права)»?. 

Точка зрения П Ватиканского Собора, согласно которой семья — 
это «ессіезіа дотезіїса»"" и место, где Церковь осуществляет себя, «по- 
буждаєт к тому, чтобы при заключении Брака была лучше выражена 
сакраментальная и экклезиологическая символика. По существу для 
этого требуется, чтобы также и для латинской Церкви было признано, 
что литургическое благословение Брака священником — это сущно- 
стная составная часть правовой формы заключения Брака»®. Пожела- 
ние это, как констатировал Йилек в 1988 г., всё еще не осуществлено“. 


“Мельхиор Кано (1509-1560) — доминиканец, испанский богослов. На Три- 
денском Соборе принимал активное участие в дискуссиях относительно Евха- 
ристиии и таинства Покаяния. В посмертно вышедшей в свет книге «Ре Іосіѕ 
Шеоіорісів» (Саламанка, 1563) отстаивал необычный тезис о том, что согласие 
брачующихся создает лишь предпосылку для таинства Брака, тогда как его 
формой (т.е. совершением) является благословение священника. Эта точка 
зрения вызвала значительные противоречия на Тридентском Соборе и впос- 
ледствии. — Прим.перев. 

з Ср.: Согессо, Дег Рыемег аіѕ брепаег дез Ейезайгатетеу 5285. 

3 Там же, с. 554. 

" «домашняя Церковь». — Прим.перев. 

4 Там же, с. 556. Ср. в этой связи также: Е. Согессо: Піе [ейге ег ОтпеппһағКей 
дез Еһеуеғіғареѕ уот байтатет! іт ІісНте де5 ѕйһоіазііѕсћеп Ркіпгірз «Сғайа регйси, 
поп дезігий пагикат». Іп: Атсћіу Ё ка. Кігспепгесі 143 (1974) 379-442. Его же: 
Раз байғатепі дек Еһе: Ескяет аег Кіғсһепуеғјаѕѕипр. Іп: Агсбім Е Ка. Кігсһепгесін 
148 (1979) 353-379. 

“Ср. А. Шек: Егазеп гиг һешісеп Ееіеғ дег Траиипх. Іп: ТА. Мааз-Емегі (Не.): 
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4.7.5 ТАК НАЗЫВАЕМОЕ «ЭКУМЕНИЧЕСКОЕ БРАКОСОЧЕТАНИЕ» 


С самого начала надо ясно сказать: в строгом церковно-пра- 
вовом смысле «экуменического Бракосочетания» быть не может. Есть 
или католическое Бракосочетание с участием некатолического ду- 
ховного лица, или же некатолическое Бракосочетание при участии 
католического духовного лица, совершенное над католиком, полу- 
чившим диспенсацию. 

Подвижки в данной области стали возможны, лишь когда ка- 
толичество открылось навстречу экуменизму, а эта открытость неот- 
делима от позиции П Ватиканского Собора. 

Согласно инструкции «Маїгітопії Засгатетит» Конгрегации ве- 
роучения от 18 марта 1966 г., за некатолическим духовным лицом при- 
знавалась возможность принести свои поздравления жениху и невесте 
и вознести молитвы совместно с присутствующими не-католиками. 

Для Германии, в развитие установок, содержащихся в римском 
том рғоргіо «Маииптоша тіхіа» от 31 марта 1970 г., был опубликован 
документ «Совместное церковное Бракосочетание», и в нем предла- 
галось проводить или католический, или протестантский обряд, при 
участии священнослужителя альтернативной конфессии. 

В дальнейшем чинопоследования были опубликованы для Швей- 
царии (1973), и в них-то впервые употреблено наименование «Эку- 
меническое Бракосочетание»%); затем — для архиепископии Фрибург/ 
Баден (1973) и для Австрии (1979). Согласно Фрибургскому обряду, 
за католическим священнослужителем — независимо от того, совер- 
шается богослужение в католическом или протестантском храме, — 
остаётся произнесение заявления об обоюдном согласии, так что, как 
сказано в сопровождающем руководстве, диспенсация не требуется, 
поскольку в каждом случае, в строгом церковно-правовом смысле, 
совершается «католическое» Бракосочетание?. 


Ге ипзег Сойездіепзі? Діе Мефепае Ашрабе дег ГиигрлегеЮгт (Е5 КІеіпһеуег). Егеі- 
биге — Вазе! — Меп 1988, 174-212, особенно 200 и сл. 

42 В 1993 г. была опубликована новая версия: Окитепізсне Ке!ег деғ Траиипр. 
Негаиззевефеп уот Иогугапа аев 5сһмеігегізсһеп Еъапв. Кіксһепбипаез, 4ег Усруейег 
Візсһо)Коп/егепг ѕоміе уоп Візспо/ ипа 5упоааінат аек СичяКайой5сйеп Кіксһе де 
силе, аи/ағипа аег РоғағБей де Окитепізснеп АтЬейзвететяснай ўй" Мізсһеһеп- 
5ееізогре т дег 4ешзсһврғасһіреп 8сһмеіг; Егіһошгр - 2йгісһ 1993. 

43 Ср.: Кіеіпһеуег, Ейеп 141-145. 
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4.7.6 БОГОСЛУЖЕБНЫЕ ПОСЛЕДОВАНИЯ ПО СЛУЧАЮ БРАЧНЫХ ЮБИЛЕЕВ 


В эпоху раннего Средневековья, несомненно, имелись чинопос- 
ледования Мессы на 30-й день после свадьбы и на каждую годовщину 
заключения Брака. «Поначалу в обрядах диоцезов и затем (намного 
позже) также и в Кйиае Котапит свидетельствуется и допускается 
практика церковных богослужений по случаю юбилеев состояния в 
Браке»“. Первой подобной книгой, согласно Кляйнхойеру, является 
Констанцский Требник 1776 г. В Майнцском Требнике 1889 г. пре- 
дусмотрен чин, когда супруги, сделав торжественное заявление (но до 
начала Мессы), обновляют свои брачные обеты, после чего священ- 
ник заново покрывает сплетенные руки супругов своей епитрахилью- 
столой и в молитве произносит благословение. 

В Айиае Котапит, однако, соответствующий чин (Ті. УШ 7) 
был напечатан только в 1952 г. Здесь содержится предостережение, 
чтобы служение брачного юбилея не создавало впечатления, будто 
Брак «благословляется» заново. Предписывается подобающее слово 
священника перед вотивной" Мессой «ради благодарения»; затем про- 
читывается псалом 128 (127) со стихами и молитвословиями; поется 
гимн «Те Децт»; супругов-юбиляров кропят освященной водой. В Мис- 
сале 1970 г. также имеется чинопоследование вотивной Мессы «ради 
благодарения». В Бенедикционале, выпущенном на немецком языке, 
предусмотрены чинопоследования по случаю 25-ти- и 50-тилетия Бра- 
ка: после проповеди священник приглашает супругов подать друг дру- 
гу руки, покрывает их столой и произносит молитву благословения“. 


Литература 


Е. Согессо: Рег Рнеяег аз брепаег йеѕ Еһеѕакғатепіеѕ іт [лсще 4ег Гейге 
йфег Же Отшгеппьагкей уоп Еһеуегіғас ипа Епезактатепі. Та: А. 5сһепег- 
тапп / С. Мау (Нрр.): Газ засгит (Е5 Мӧгѕӣог?). Мӛпсһеп 1969, 521-557. 


4 Кіеіпһеуег, Айел 149. Ср. также: К. Киррегз: «...6і5 ег Той еись өсһеідей». 
Епедч еп аіз Хецепіѕ сігіз сі веієбтег Еһе. Іп: М. КіІбскепег / У. Сізде (Нрр.): 
Ріе Рег дег Зактатете іп дег Сетеіп4е 307-317. 

* Вопшаный — совершемый по обету. — Прим. перев. 

45 Ср.: КІеіпһеуег, Кйеп 1498. 
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4.8 


ДРУГИЕ ЧИНОПОСЛЕДОВАНИЯ ЦЕРКВИ — 
САКРАМЕНТАЛИИ" 


4.8.1 САКРАМЕНТАЛЬНЫЕ ДЕЙСТВИЯ ЗА ПРЕДЕЛАМИ СЕМИ ТАИНСТВ 


Семью таинствами сакраментальная жизнь Церкви не исчерпы- 
вается. Конечно, эти таинства являются «сушностными, безуслов- 
ными и ничем не заменимыми жизненными проявлениями Церкви», 
но также и за их пределами «Церковь возобновляет и празднует Хри- 
стову тайну посредством богослужебных знамений и, стало быть, 
действует сакраментально»!. 

Эти сакраментальные (священнодейственные) обряды вне сед- 
мерицы таинств введены в употребление Церковью, и они черпают 
свою действительность и действенность из «деяний Церкви-соверши- 
тельницы, поскольку она свята и действует в теснейшем сопряжении 
со своим Главой»?. 

Эти знамения подражают таинствам и низводят благодать си- 
лою прошения Церкви; они приготавливают к таинствам из седме- 
рицы и освящают жизнь человека в связи с его различными «жизнен- 
ными обстоятельствами» (ср. С 60; Документы: 33). 

Некоторые сакраментальные действия представлены в служении 
самих семи таинств: они готовят к основным священнодействиям. Дру- 
гие сакраментальные действия сопровождают круг церковных празд- 
ников (таковы, например, нанесение пепельного креста, освящение 


" Сакраменталии, или священнодейственные обряды, — это «священные знаки, 
посредством которых, по некоему подобию Таинств, обозначаются и по хо- 
датайству Церкви обретаются последствия, по преимуществу духовные. Через 
них люди получают расположение к принятию первостепенного действия Та- 
инств, а различные жизненные обстоятельства — освящаются» (5С 60; Доку- 
менты: 33). — Прим. перев. 

"Касгупзкі, Вепей Шіопеп 238. 

2 ршз ХП.: Меайног Реі — РН 3844. 
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пальмовых [вербных] ветвей), а третьи — освящают жизнь как отдель- 
ных людей (например, благословение супругов по случаю юбилея 
Брака), так и прихода (например, освящение храмового здания), рав- 
но как и всей духовной общины (например, принесение обетов, бла- 
гословение аббата-настоятеля монастыря). 

Византийскому богословию также известны семь таинств. Но 
Мейендорф утверждает, что эта седмерица имеет чисто западное про- 
исхождение и была перенята на Востоке лишь в ХПІ в., в том числе 
под влиянием числовой символики?. В остальном же византийское 
богословие семи таинств относительно их действенности практически 
не отличается от оценки феномена, который на Западе называется 
«сакраментом». В качестве основания ссылаются на значение эпикле- 
сиса: «Когда призывается Имя Божие (т.е. Пресв. Троицы, Которой 
сотворен мир и Которая есть Един Бог), тогда всё свято, и всё низво- 
дит благодать, исцеляет и спасает». 

В западном богословии проводится различие между сакрамен- 
тами (таинствами) и сакраменталиями (священнодейственными обря- 
дами) прежде всего по принципу, что первые выводят свою действен- 
ность «ех ореге орегаїо»". | 

Таинства-сакраменты действуют силой Божией по сакрамен- 
тальному знамению, исполненному в том смысле, в каком его совер- 
шает Церковь, когда нуждается в плодах таинства. 


3 Ср.: 7. Меуепдогії. ттаноп д Іа Іһедіоріе фузатіпе. Рагі 1975, 253-255. 

4 бутеоп у. ТПез5аїопікі, Діаїовоз 128-- РС 155, 336 О. Ср.: Көп ег, Рома 
Оніетаїіз 259. 

* Ех ореге ореғайо — букв. «через совершенное действие», т.е. вследствие пра- 
вильно исполненного чинопоследования. По учению Римо-Католической Цер- 
кви, объективная реальность таинств возникает не по вере и святости служи- 
телей и адресатов таинства, но исключительно вследствие правильно совер- 
шённого обряда. Фома Аквинский дал четкую формулировку: «Таинство осу- 
ществляется не в силу праведности человека, который совершает его или 
принимает, но по Всемогуществу Божию» (5ТҺ 3,68,8). Протестанты, напро- 
тив, полагают, что благодать Божия низводится только верой (ср. принцип ех 
өреге орегапиз [ЕссІезіае], букв. «через действие (Церкви)», т.е. через действие 
совершителя таинства). — Прим. перев. 

5 Согласно Шнейдеру (Ѕсһпеійег, 2еіснеп 67), ориз орегаіит свидетельствует 
о пределах «нерушимо гарантированного участия Божия. Его действие в Цер- 
кви настолько воплощено в ее решающих священнодействиях, настолько обя- 
зывающе вплетено в историческую ситуацию, что тогда, — и такое бывает все- 
гда, — когда таинство служится и преподаётся правильно, то принимающий 
таинство может быть уверен, что именно сейчас Бог во Иисусе Христе обра- 
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Что же касается сакраменталий, то они совершаются «ех ореге 
орегапиз Ессіесіае»”, т.е. приобретают действенность в силу молитвы 
Церкви. А когда Церковь молится, то молитва совершается не ина- 
че, как в обращенности во Святом Духе через Бога-Сына к Богу-От- 
цу. Церковь всегда пребывает в общении с Живым Богом, посколь- 
ку похваляет Отца, анамнетически памятует об искуплении (получен- 
ном через Сына) и призывает Св. Духа, Который и завершает любое 
освящение. 

По этой причине сакраменталии также получают искупитель- 
ную реальность, целиком и полностью производную от катабасиса, 
даже и тогда, когда Церковь в чинопоследовании сакраменталий ис- 
купительные знамения устанавливает сама“, 


4.8.2 БЛАГОСЛОВЕНИЯ-БЕНЕДИКЦИИ 


По Кодексу 1917 г. проводилось различие — и по сути оно дей- 
ствует до сих пор — между ‹«Бепедісііопеѕ сопзШийИуае» («консти- 
тутивными благословениями», т.е. благословениями и освящениями 
лиц и предметов, получающими при этом непреходящее действие, в 
том числе и правового рода (кан. 1148]) и «Бепедісіїопез іпуосабіуае» 
(«инвокативными благословениями»). 

Если инвокативно благословенные лица и предметы остаются 
неизменными в своей естественной жизненной ситуации или целеус- 
тановке (таковы, например, благословения больных, благословения 
пищи), то конститутивные благословения вызывают перемену в жиз- 
ненном поле (таково, например, Посвящение дев) или же ограничи- 
вают применимость некоторого предмета исключительно богослу- 
жебными целями (таковы, например, освящения церковного здания 
или богослужебных сосудов). Именно поэтому здесь и говорится о 
«посвящении». 


щается к нему, даже если служащий священник представлял бы собой совер- 
шенно недостойное орудие этого совершения». 

* Ех ореге ореғатіз Ессіезіає — букв. «через действие совершающей Церк- 
ви». — Прим. перев. 

$ Ср.: А. бегһаг45 / Н. 7. ВесКег: МИ аЙет $ереп зеіпез беізез резерпеї. иг Іһедіо- 
Бізсһеп Везіїттипя 4ег Вепейііопеп. Іп: А. Неіп2 / Н. Кеппіпрѕ: Неше верпеп, 15- 
32, здесь 26-28. 
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В последнем случае всегда совершается выведение одной кон- 
кретной части секулярно-профанной действительности (человека, ли- 
бо другого тварного существа и предмета) из гибельной богоудалён- 
ности сего мира (по первородному греху склонного отвергать Живого 
Бога) и приведение её в отношение с Богом, Подателем жизни. В бла- 
гословениях возвышение-анафора мира христианами приобретает 
конкретность: мир, совокупленный в человеке (т.е. его отношения с 
другими людьми и с прочим живым и неживым творением), в чело- 
веке же и через человека вступает в животворящее общение с Богом 
Живым. 

Это весьма ощущалось в Древней Церкви, о чем свидетельствует 
факт, что благословения были частью той анафоры, в которой при- 
носится благодарение за возвышение всего мира Христом, — в Ев- 
харистической молитве. Что имелось уже у св. Ипполита Римского", 
то же сохранялось и разделе «Рег диет һаес отпіа» книги Сапоп 
Котапив вплоть до позднего Средневековья, а именно: благослове- 
ние естественных плодов и продуктов (па{игтайа). Поскольку для ве- 
рующих «почти всякое событие в жизни освящается Божественной 
благодатью, проистекающей из пасхальной тайны (...) Христа»; 
поскольку «почти всякое достойное использование материальных 
вещей может быть направлено к освящению человека и к прослав- 
лению Бога» (8С 61; Документы: 33-34), — постольку все жизненные 
манифестации и отношения христианина включают в себя окружаю- 
щий его мир (как других людей, так и всю тварную природу), так как 
манифестации и отношения не могут быть выражены иначе, как толь- 
ко через «посредство» тварного мира. 

Поскольку каждый христианин Крещением и Конфирмацией (и Ев- 
харистией!) «рукоположен» в царственное священство; поскольку каж- 
дому верующему поручена анафора всего мира, — постольку каждому 
христианину одновременно поручено «свой мир» благословлять. 

Согласно церковному порядку, описанному Ипполитом, миря- 
не-учителя благословляли оглашаемых-катехуменов. Литургическая 
конституция (5С 79) открыла новые возможности для благословений, 
совершаемых мирянами, а в 1984 г. они были и ещё расширены в офи- 


7 Например, при благословениях над молоком, мёдом и водой в крещальной 
Евхаристии (см.: ТгадАр 21, ед. Сеегііпрѕ 266). 
8 Ср.: Тапртапп М$ П, 322-324. | 
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циально опубликованном тогда римском Бенедикционале («Де Ве- 
пейісіоле»). 

Определенные благословения в публичной жизни Церкви могут 
произносить только священнослужители: этим показывается, что вос- 
хваление творения и его всегда нового вхождения в Божественную 
благодатную действительность непременно превосходит мирскую ог- 
раниченность отдельного христианина. Церковь, это органичное со- 
общество совокупленных в мистическом Теле членов, охватывает 
намного большие измерения мировой реальности, за которые священ- 
нослужителеть, олицетворяющий Церковь, возносит хвалы Богу и ис- 
прашивает у Него благословения. По этой причине епископы и свя- 
щенники тогда совершают благословения, когда имеется в виду об- 
щественная жизнь диоцеза или прихода, а также когда Церковь дол- 
жна предстать как органичная община". 

Благословениям как священнодейственным обрядам, — подоб- 
но полным таинствам, которым они «подражают», — свойственны 
два аспекта: как восхваляющего анамнесиса, реализации «здесь-и- 
сейчас»-присутствия Божественной любви", так и молебного зпикле- 
сиса, призывания Божественной искупительной силы на благослов- 
ляемого человека или на благословляемый предмет. Соответственно 
конститутивными элементами благословений являются как восхва- 
ления, так и молебные прошения. 

Включая тварную действительность в животворящее отношение 
с Богом, благословения не имеют ничего общего с магией, этой по- 
пыткой человека присвоить себе Божественную силу исцеления. На- 
против, они немыслимы без живого отношения с Богом, ибо они «не 
только предполагают веру, но словами и действиями также питают 
её, укрепляют и выражают» (5С 59; Документы: 33). 

В своей анамнетико-эпиклетической структуре благословения 
(основное священнодействие которых состоит из анамнетико-эпикле- 
тической молитвы-благословения с соответствующими знамениями 


9 Ср.: №. у. Агх: Сплідіеп ѕерпеп еіпапаек Іліеп аіз Гейег уоп Ѕерепѕјгіет. Іп: А. Нет? 
/Н. Кеппіпеѕ (Нрр.): Неше зерлеп 106-115. 

1о Ср.: В. Кісіпһеуег: Фит берпеп Беяе. Віѕсһоў. Рчеяег ипа Ріакопе аіѕ Гейек 
уоп бевепз/гієт. Іп: А. Неш2 / Н. Кеппіпрз (Нрр.): Неше ѕерпеп 94-105. 

" Качинский (КасғупѕКі, ВелейіМіопеп 240) справедливо указывает на двойное 
значение глагола бепедісеге: с одной стороны, он соответствует греч. єбЛоуєту, 
с другой -- древнееврейскому 373, но и в том и в другом случаях его можно по- 
нять как восхваление Бога. 


286 


ДРУГИЕ ЧИНОПОСЛЕДОВАНИЯ ЦЕРКВИ — САКРАМЕНТАЛИИ 


(например, с кроплением освященной водой, крестным знамением]), 
сопряжены с Литургии Слова. Эта последняя также имеет двойную 
структуру, а именно: чтение Св. Писания анамнетически возобновля- 
ет для нас, сущих здесь и сейчас, Божественные искупительные деяния; 
просительная молитва эпиклетически выводит прошение о будущем 
благе за пределы конкретного повода чинопоследования. 

Личным благословением особого значения, имеющим собствен- 
ную и не до конца выясненную историю, является благословение над 
матерью и ребенком после рождения. Восточно-христианские пред- 
ставления о ритуальной нечистоте распространились и в (не-Римской) 
Западной Церкви: мать не имела права приходить во храм, пока с мо- 
мента родов не истекут 40 или 80 дней. Соответственно, когда мать 
при ее первом входе в церковь получала благословение, в не-Римской 
литургической области этому культовому акту придавался смысл очи- 
щения от нечистоты". 

В народном сознании очищающий характер благословения удер- 
жался надолго, хотя уже в Кйиае Котапит 1614 г. на первый план 
был поставлен мотив благодарения. Тем не менее литургическая фор- 
ма (например, кормящая мать ожидала у церковных врат, пока ее не 
призовут) свидетельствовала о пережитках очищающего и освобож- 
дающего от греха понимания. 

Поскольку, согласно обновленному крещальному обряду, мать 
принимает участие в Крещении своего ребенка, прежнее благослове- 
ние матери заменено теперь благословением родителей в конце крес- 
тин, и в нем больше нет никаких следов представлений о нечистоте". 

Другими благословениями на пути человеческой жизни являют- 
ся: чинопоследование обручения; благословение матери перед рода- 
ми; благословение по случаю юбилея Брака; благословение соверша- 
ющего первую Мессу (священника); благословение больных; благо- 
словение паломников". 


2 Ср.: Кісіпреуег, берпипреп атавИсй 4ег СеБит 1524., Е. КоШзсвет: Діє Иж- 
згеЙиня уол дег Кийізснеп Опғеіпћей дек Еғаи. Газ тмейегтігкепає Мой» рік ете 2 е- 
зрёиве бішайоп? Іп: Т. Вегрег / А. Сећагаѕ (Нзг.): Ілогріе опа Егацепігаре. Еіп Ве!- 
ігар аг Егапепѓогѕсһипр аи$ ШигрлеулззепзспайНсНег бісім. 54. Ойібеп 1990 (Рісіаѕ 
Ітигріса 7), 269-288, здесь 282-284. 

ІЗ Относительно истории благословения матерей (от Віїмаїе Вотапит 1614 г. и 
до современнности) см.: Кіеіпћеует, берлипреп атаВПсй дек СеБит 154-156. Ср. так- 
же: В. Зспулаггетегрег: Дек Мицегуевеп пасй 4ег Сефит. Іп: А. Неіп2 / Н. Кепліпрѕ 
(Нвв.): Неше зерпеп 279-284. 

“Ср. по этому поводу отдельную статью в: А. Неіпг / Н. Веппіпоѕ (Нрр.): Неше 
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Большое число предметных благословений Качинский (Касгіп- 
51) классифицировал по различным литургическим книгам. В мо- 
литвенике-миссале содержатся благословения, произносимые на про- 
тяжении церковного года в связи со служением Мессы в особые дни 
(благословение свечи на Сретение Господне, благословение пепла в 
Пепельную среду, а также пальмовых [вербных] ветвей на Вход Гос- 
подень в Иерусалим и т.д.). 

В требнике-ритуале имеются благословения, являющиеся час- 
тью другого сакраментального служения (например, таково благосло- 
вение колец при бракосочетании или благословение могилы при по- 
гребении). В епископском служебнике-понтификале благословениями 
предметов являются освящение Святого Елея, а также освящения хра- 
ма, алтаря и литургических предметов”. Дальнейшие благословения 
лиц и предметов содержатся в римском бенедикционале, который, 
будучи частью обновленного КЙише Котапит (1984), вышел в свет 
через шесть лет после публикации бенедикционала на немецком языке 
(1978). 

Благословение храма и алтаря — это благословение предметов, 
занимающее центральное место в жизни прихода". Богато расцвечен- 
ный чин освящения церкви выработался на Востоке (начиная с ТУ в.). 
Там помещение мощей святых под алтарем имело, как и на Западе, 
важнейшее значение, настолько важное, что день освящения храма 
как 4ероз1о" сам мог стать ежегодным днем поминовения святого. 

Под влиянием христианского Востока также и на не-Римском 
Западе появились богато развитые обряды освящения храма. Едино- 
образие появилось лишь ок. 950 г. в служебнике-понтификале, напи- 
санном в Майнце. Дальнейшее развитие обряд освящения храма полу- 
чил в понтификале Дуранда”, в основном сохранившийся вплоть до 
литургической реформы П Ватиканского Собора. 


зерпеп: К. Киррегз: Піе Еаег 4ег Кегіобипе, 259-264. А. Лек: берепҙ/гіе” мок аск 
Сефит, 265-271. М. Ргобзе берпипсеп аиѕ АтаВ уоп ЕһејиБідеп, 285-290. Н. В. 
Меуег: Дек Ргітігзедеп, 291-299. б. Оийтег: ег КғапКепзереп, 300-307. Р. Еіззіпр: 
Рег Рівекзереп, 308-316. 

15 Ср. Касгупзкі, ВепеліМіопеп 261-270. 

16 Ср. относительно дальнейшего: А. Айат: ЙО ѕісћ Сопез Роїк уєгзаттей. Се- 
шай ипа 5утьЬоїїк дез Кіксһепбанз. Егефигр - Вазе! - Ү/Ліеп 1984, 144-156. 

“Букв. «помешение». -- Прим. перев. 

** Речь идёт о епископе Виллиаме Дуранде (Йіат Риғапаив; ок.1230-1296), 
великом средневековом канонисте. Ему принадлежит компендиум литургичес- 
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Конечно, этот обряд нуждался в реформировании из-за множе- 
ства повторений, чрезмерной аллегоричности и элементов, способных 
создать впечатление чрезмерной предметности. Соответственно в 
1977 г. вышел в свет выпуск-тетрадка обновленного «Римского Пон- 
тификала» «Огдо де#саНот5 ессіесізе еї а[ќагіѕ»!”. 

Согласно этому чинопоследованию, в начале совершается обряд 
ввода во владение, который в регионе распространения немецкого 
языка был перенесён из старого обряда (тогда как в римской версии 
от него отказались), а именно: епископ своим посохом вписывает в 
нарисованный на полу крест из пепельных полос буквы греческого и 
латинского алфавитов. Этот обычай, согласно различным его объяс- 
нениям, возможно, восходит или к древнеримскому межеванию земли, 
или к образу нанесения креста на лоб при Крещении, или же к симво- 
лическому отгнанию злых духов'. 

Об обряде Крещения напоминает «омовение» алтаря и церков- 
ных стен освященной водой. После проповеди, исповедания веры и 
литании, обращенной ко всем святым, мощи помещаются под алтар- 
ный престол (а не в алтарную столешницу-менсу, как раньше). После 
посвятительной молитвы и помазания престола миром на нём же воз- 
жигается ладан, и совершается каждение всей церкви. 

Желая истолковать церемонию каждения, Адам (Адат) при- 
водит несколько версий: каждение ладаном — символ возносимой с 
престола жертвы Христовой и сопряженной с ней молитвы приход- 
ской общины; благовоние Христово наполняет новоосвященный храм; 
ладанный дым — это также символ присутствия Св. Духа”. После 
того, как алтарь покрыт и украшен и зажжены все свечи, торжество 
освящения храма достигает вершины в служении Евхаристии. 


4.8.3 Чин ИЗГНАНИЯ ЗЛЫХ ДУХОВ (ЭКЗОРЦИЗМ) 


Иисус Христос оставил заповедь: «бесов изгоняйте» (Мф 10, 8). 
Ни Ветхий, ни Новый Завет не отрицают существования сатаны и 


ких знаний, известный под именем Кайопа!е аїуіпогит ођісіоғит. Разработанный 
им епископский служебник-понтификал был принят за образец и стал прямим 
предшественником «Римского Понтификала». 

7 Касгупзкі 3534-3619. 

ів Ср.: Адат, ЙО зісһ Сопез КЕ уеғзаттей 147Е. 

Ср. цит. раб.: сс. 150 и сл. 
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демонов, духов «вечного отрицания» (ср. «Фауст» Гёте), способных 
понудить человека сказать смертное «нет» в ответ на Божественное 
«да», зовущее к жизни. 

Поручение изгонять злых духов «Церковь во все времена пони- 
мала как свой прямой долг. Следовать ему она и сегодня считает сво- 
им делом. Но сегодня все знают, что нет однозначных критериев для 
определения, восходят или нет некоторые болезненные явления к 
прямому бесовскому наитию. Ныне не скажешь о ком-либо, что он 
одержим бесами, даже если он сам чувствует их власть над собой. 
Соответственно к чину изгнания бесов нельзя прибегать поспешно и 
легкомысленно»2, 

Уже св. Ипполит относит молитвы изгнания злых духов, чита- 
емые над оглашаемыми, к обряду приготовления к таинству Креще- 
ния", Кроме того, он в одном случае упоминает и о заклинании пред- 
метов — о елее зкзорцизма?. Призыванием Божиим елею даруется 
сила изгнания бесов. 

Позднее и вообще закрепилось представление, что тварные 
предметы, прежде чем их употреблять за богослужениями, должны 
быть посредством зкзорцизма вырваны из-под власти сатаны”. Над 
людьми (Еуерүофиеуоһ, одержимыми) читались, конечно, совсем дру- 
гие запрещательные молитвы. 

Тексты, становившиеся всё более и более объемными, были вклю- 
чены в Айиаїє Котапит 1614 года (Ти. ХІІ, 2: «Большой экзорцизм» 
Ше ехогсігапаӣіѕ а8веззіз а ааетото]). В 1925 г. в тот же Требник был 
включен и чин «малого экзорцизма» (Ти. ХІІ, 3: Ехогсізтиз іп ѕаіапат 
ей апреіоѕ ароѕіаіісоѕ"), первоначально изданный в 1890 г. при Пале 
Льве ХІІ“. 

В процессе литургического обновления изгнание бесов из пред- 
метов было вообще опущено. 


22 В. Касгупзкі: Дек Ехоғгізтиз: СВК. 8. Керепѕъшр 1984, 275-291. 281. 

21 ТгадАр 20, ед. Сеегіпрѕ 245. 

22 ТгадАР 21, ед. бее сз 258: «И тот, кто изгоняет, берет также елей и призы- 
вает к изгнанию бесов». 

2 Ср. Е. Вагіѕсћ: Ре басйБезсйдгипвеп іп дек ғӧтіѕсһеп І ййигріе. Мӛпзет 1967 
(ГОЕ 46). 

* «Изгнание сатаны и отпадших ангелов». — Прим. перев. 

“По Ленгелингу (Е.). ГепреНар: «Рег Ехог21зтиз іп дег КаһоПізсһеп Кігсһе». Ли еі- 
пег уегулопдегіісћеп АлвраВе. Іп: 1 32 (1982) 249-257, 250), при Папе Пие ХІІ Треб- 
ник был расширен разделом о Конфирмации (новый ТИ. Ш), так что в послед- 
нем издании Требника часть об зкзорцизме — это не ТИ.ХІ, а Ти.ХИ. 
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Экзорцизм (изгнание злого духа) в связи с подготовкой к таин- 
ству Крещения стал молитвой об освобождении; в инициации взрос- 
лых в этой молитве прошение об укреплении духовной жизни вы- 
ходит на первый план по сравнению с прошением об освобождении 
из-под власти сатаны. 

Молитвы всегда возносятся ко Христу или к Богу-Отцу, а пря- 
мых окличек диавола — больше нет. 

Лицам, осуществлявшим литургическую реформу, обновленный 
чин экзорцизма дался весьма нелегко. Гуманитарные науки продви- 
нулись далеко вперед, и стало невозможно оставить чинопоследова- 
ние таким, каким оно сохранялось в Кйиа!е Котапит с 1614 г. вплоть 
до начала П Ватиканского Собора”. 

В 1979 г. Германская епископская конференция образовала Ко- 
миссию из богословов, медиков и психологов; «по результатам ис- 
следований должны быть изложены принципы новой формы Велико- 
го экзорцизма и разработаны предложения Германской епископской 
конференции в адрес соответствующей Конгрегации в Риме». 

Как бы то ни было, Кодекс 1983 г. упоминает о «правомочном 
экзорцизме над одержимьми», проводимом лишь по особому пору- 
чению местного ординария", а в «Катехизисе Католической Церкви» 
(№ 1673; = Катехизис: 394) Великий экзорцизм даже разъяснён. 

Тем временем Римская Конгрегация богослужения разработала 
«ай ехрегипеп4ит» Великий экзорцизм, и ординариаты” предостав- 
ляют его текст в распоряжение священников, если они от местного 
ординария получили соответствующее поручение. 


4.8.4 САКРАМЕНТАЛЬНЫЕ ДЕЙСТВИЯ В ДУХОВНЫХ ОБЩИНАХ 


Сакраментальньми торжествами, бывающими в монастырской 
общине, являются принесение обетов и посвящение настоятеля. 

Обряд принесения обетов в своей высшей форме совершался как 
«ргоѓеѕѕіо зирег аїаге»"". Когда при вручении монашеских одеяний 


25 Ср. обо всём этом: Касгупзкі, Ехогабтиз 279-291. 

%1епрейіпр, «Оег Ехоггіѕтиѕ іп дег Ка һоһізсһеп Кігсһе» 2566. 

“ Ординарий -- правяший епископ или лицо, наделенное такими же права- 
ми. — Прим. перев. 

7 Ординариат — епархиальное управление. — Прим. перев. 

"" «Обеты над алтарем». — Прим. перев. 
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приступали к публичному принятию обетов, то оно совершалось в ора- 
тории монашеской общины перед алтарем с мощами, и на него возла- 
галась грамота послушания. 

Наряду с этой формой, в Средние Века имелись еще две других. 

Высшая форма — «ргоѓеѕѕіо т тапиз», в ходе которой прино- 
сящий обеты, подобно процедуре посвящения в священники, свиде- 
тельствовал о своей приверженности Христу и вкладывал свои руки 
в руки старшего настоятеля (жест восходит к франкскому правовому 
обычаю). 

Низшая форма — это принесение обетов в виде священной клят- 
вы перед Господом, присутствующим в свв. Дарах. Формула обетов 
говорится — за Мессой с выставлением Гостии — непосредственно 
перед Причастием; если же Месса не служится, то перед дароносицей- 
монстранцей. Наряду с иезуитами, этот способ принесения обетов с 
охотой восприняли общины, возникшие в новейшее время?. 

Согласно 5С 80 (Документы: 37), «необходимо составить обряд 
принесения и возобновления монашеских обетов, чтобы добиться боль- 
шего единства, трезвения и достоинства». Настоятельно рекоменду- 
ется проводить принесение и возобновление обетов на Мессе. Новый 
«Огдо ргоѓеѕѕіопіѕ геїідіозає» был издан 2 февраля 1970 г.». 

Принятие в новициат (в число послушников) не совершается пуб- 
лично, и оно проходит также вне служения Евхаристии. Оба условия 
относятся также как к временным, так и к вечным обетам. 

Чин принесения вечных обетов обнаруживает сходство с чином 
хиротонии. После того, как за Мессой прочитано Евангелие, совер- 
шается вызов кандидатов: они обращаются с прошением о вечной при- 
надлежности к монашеской общине. Говорится подобающее слово. 
Имеет место опрос-испытание кандидатов (5сгийтит). Затем слу- 
жится литания (с призыванием всех святых) и даётся вечная клятва, 
причем грамота послушания возлагается на алтарь. Она даже может 
быть подписана прямо на алтаре (чем отдаётся должное германской 
склонности к символике). 

К бенедиктинской традиции восходит пение псалма 119-118 
(стих 116): «Укрепи меня по слову Твоему, и буду жить; не посрами 
меня в надежде моей». Далее следует торжественная молитва благо- 


2 Ср.: у. Зеуеги$, Рает вейсйег СетеіпзсһаЙеп 177. 
З Касгупзкі 2029-2049. 
29 Ср.: у. Зеуегиз, Кеіемп зєізійїснек Сететусйайен 178-180. 
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словения над принесшими обеты, а за ней начинаются дополнитель- 
ные обряды (например, вручение перстня, одежд хора (сһоғиз), книги 
с Литургией часов [часослова]). Служение завершается поцелуем 
принятия в сообщество, совершаемым членами общины”. 

Аналоги чину хиротонии заметны в чине посвящения настояте- 
ля монастыря, особенно начиная с [Х в., когда вошли в употребление 
епископские чиновники (понтификалы). Уподобление настоятелей 
епископам, вопреки определению 58С 130, сохранилось вплоть до на- 
шего времени. Вот почему сходство с чинопоследованием хиротонии 
по-прежнему весьма заметно: по прочтении Евангелия совершается 
представление кандидата, а после проповеди — вопрошания к нему. 
За литанией и посвятительной молитвой следуют дополнительные об- 
ряды: вручение устава Ордена, перстня и жезла, а в некоторых спучаях 
и митры. Подобным же образом совершается благословение настоя- 
тельницы-абтиссы, но, правда, по Римскому чину не бывает вручения 
жезла. 

Посвящение дев может быть лишь с оговорками причислено к 
сакраментальным действиям в духовных общинах, ибо после промуль- 
гации «Огао Сопѕесгайопіѕ Уігріпит» от 1970 г. обеты принимаются 
и от дев, живущих в миру". 

Уже в Древней Церкви посвященные девы могли жить не только 
в монастырях, но и в миру; они ставили себя прежде всего на служ- 
бу местной церкви. К древности восходит также и обряд Посвящения 
дев с символикой таинства Бракосочетания, чем выражается связь со 
Христом? 


% Согласно 5Є 130, пользование понтификалами разрешено только епископам 
и лицам, обладающим какой-либо особой юрисдикцией. Ср.: К. Кеїпрагдї: Де Ар- 
ізмеіһе- ете «Кеїпе Віѕсһојѕмеіће»? Іп: РКС 91 (1980) 83-88. 

3 Ср.: Касгупзкі 2082-2092, здесь 2085: «К посвящению дев могут быть до- 
пущены и монахини, и женщины, ведущие мирскую жизнь». Ср. по этому воп- 
росу суждение фон Северуса (у. Зеуегиз 183): «Значение этого новшества кроется 
не в идеалистически или исторически обоснованном возврате к ранней церков- 
ной практике, а в ее соотнесенности с современностью. Это новшество не толь- 
ко снимает принятое при Папе Пие ХП (1939-1958) авторитативно подчёрк- 
нутое ограничение Посвящения дев только монахинями, но и отдаёт должное 
многообразию служений незамужних женщин в современной Церкви: они за- 
ботятся о нуждающихся, бывают референтами священников, социальными ра- 
ботниками, помощницами в осуществлении душепопечительства». 

32 Ср.: Копеїлу 479. 
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Что касается монахинь, принадлежащих орденам, то Посвяще- 
ние дев может быть сопряжено с принесением вечных обетов. Обряд, 
предстоятелем которого является местный епископ, начинается с вы- 
зова кандидаток. После проповеди бывают вопрошания, литания, 
принесение обета в целомудрии следовать за Христом, равно как до- 
полнительные обряды — вручение монашеских одеяний, перстня и 
часослова?. 


4.8.5 ЧиноПпоОСЛЕДОВАНИЯ ПОГРЕБЕНИЯ” 


Чинопоследования погребения также представляют собой сак- 
раментальные действия. (По естеству необходимое) погребение тела 
преобразуется в знаковое действие, выражающее христианскую на- 
дежду на воскресение и вечную жизнь. Тело христианина на время его 
земной жизни было реальным символом себя самого. По нашей вере, 
скончавшийся человек попадает в руки милостивого Бога. Стало 
быть, когда преходящая оболочка всевается в землю, то перед нами 
знамение, что она прорастёт в мире Бога Живого. 

Как в брачных обрядах, так и при погребении единоверца ран- 
ние христиане в значительной мере учитывали обычаи своей куль- 
туры; старые обычаи, однако, исправлялись и пополнялись верой как 
в воскресшего Христа, так и в вечную жизнь почившего. С одной сто- 
роны, устраняли всё то, что могло отдавать языческим многобожием; 
с другой стороны, стремились выразить веру в надежду на воскресение. 

Соответственно оплакивание умершего было заменено пением 
псалмов, чтением Св. Писания и молитвой, что уже бл. Иероним наз- 
вал христианской традицией“. 

В остальном же Августин подтвердил правило, по которому Цер- 
ковь за богослужением над покойником сохраняет обычаи соответ- 
ствующего народа). Сохранялись также и поминальные трапезы на 


33 Ср.: у, Зеуегиз 182-184, Копеїгпу 481-487. 

* «Христианское погребение не преподаёт усопшему ни таинства, ни сакра- 
менталии, ибо он находится уже “по ту сторону" домостроительства таинств. Тем 
не менее, оно представляет собой богослужение Церкви» (Катехизис 1684: 396). 

Уна 5. Рашії 16, РІ, 23,27. Весьма значительно разграничение между язы- 
ческим отчаянием и христианской надеждой, как его сформулировал св. Иоанн 
Златоуст (ср. 5егто де 5. Вегпісе єї Рго$досе — РС 50, 634). 

35 При этом он ссылался на погребальные обычаи иудеев, отраженные в опи- 


294 


ДРУГИЕ ЧИНОПОСЛЕДОВАНИЯ ЦЕРКВИ — САКРАМЕНТАЛИИ 


местах погребения, совершавшиеся на 3-й, 7-й, 30-й или 40-й день по 
кончине. Но уже начиная со П в. эти поминальные собрания, когда 
за трапезой их участники выражали свою любовь к почившему, стали 
сопровождаться служением Евхаристии в кругу семьи”, 

Чем выше на общественной лестнице стоял покойный, тем боль- 
шее общественное значение приобретало служение Евхаристии; це- 
ликом в общинное богослужение превратилась Евхаристия над гро- 
бом мученика, для чего над гробницей воздвигалась базилика. 

Чинопоследование на разлучение души от тела и чин погребе- 
ния в УП-УШ вв.” — это единственное богослужение, которое как та- 
ковое по преимуществу отправлялось в монастырских общинах. В не- 
го входит преподание последнего Причастия (иайсит) в случае гро- 
зящей смерти и чтение истории страстей Господних священником или 
диаконом вплоть до кончины. 

Сам момент разлучения души от тела сопровождался молитва- 
ми, смертными молитвами в подлинном смысле. Первая молитва со- 
стояла из прошений к Богу за умершего, вторая — это «СоттепданНо 
апітае»”. После этого начиналось псалмопение с респонсорием и ан- 
тифоном «Кедшет аегегпат»”, 

Воспевая псалмы, верующие переносили в храм тело, лежащее 
на носилках. После дальнейшего псалмопения (которому в дальней- 
шем предстояло развиться в чин погребения мертвых) служилась Мес- 
са. Процессия к могиле также сопровождалась пением псалмов, равно 
как положение во гроб и собственно погребение”. 

Согласно Сикарду (сага), в Риме Месса в день погребения слу- 
жилась только для монахов, «для “добрых христиан” — в 3-й день, 
для "кающихся" — в 30-й день или же в 7-й день, если соблюдался 
семидневный пост, предписанный родственникам покойного». 


сании погребения Иисуса Христа в Ин 19, 40; ср. Іл [о гасі. 120,4 — ССІн 51. 36, 
662. 

3% Ср.: Јопртапп, М5 І, 285-287. 

7 Оно описывается в разделе 49-м книги Оғфо Котапиб. Ср.: В. Виа: Ріє Ееіен 
4ез Тойез т асп Ійиғріеп дез Иеѕіепѕ. Веізріеіе аиѕ Чет 7. ипа 20. Уаһеһипаегі. 
Іп: Вескег / Еіпір / ІЛігісһ (Неє.): Іп Апревісһі 4ез Тодез П, 1135-1164, особенно 
1136-1141. 

* «Представление души» (Богу). — Прим. перев. 

“* Вечный покой [даруй ему (ей, им), Господи, и свет бесконечный да светит 
ему (ей, им)]. — Прим. ред. 

38 Ср.: КасгупзКі, 51егфе- ипа ВертаЬпізійигріе 209-213; здесь даны подробные 
указания относительно псалмов. 
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Иной была галликанская традиция, согласно которой Месса была 
непременной составной частью любого чинопоследования погребения?. 

То, что, по монастырскому обычаю раннего Средневековья, пред- 
ставляло собой цельное богослужение, от преподания последнего 
Причастия (уайсит) и до погребения, впоследствии было разделено 
на несколько отдельных богослужебных последований. 

Так, в Вииа!е Котапит от 1614 г. последнее Причастие стало 
особой формой Причащения больных (Ти У,4,20). Последнее При- 
частие, правда, преподавалось заблаговременно, поскольку подлин- 
ным смертным таинством считали «последнее помазание», во время 
которого также возглашались и смертные молитвы (ТИ. У1,5: «Моди 
шуапді тогіепќеѕ»; УІ,6: апостольское благословение и полное отпу- 
щение грехов в «агіїсиіо тогііѕ»; УГ: «Ог4о сопттепіаїіопіѕ апітае»; 
УІ,8: «Де ехѕрігайопе»). 

Само погребение представляло собой предмет титула УП. При- 
готовление тела, равно как период вплоть до начала чинопоследо- 
вания погребения не имели литургического сопровождения. Само чи- 
нопоследование погребения начиналось тогда, когда тело взято из до- 
ма, посещённого смертью. Совершалась процессия во храм, и смотря 
по обстоятельством могла быть совершена часть погребального обря- 
да (Ти. УША), после чего начиналась заупокойная Месса и покойно- 
му давалось полное отпущение грехов. Затем процессия отправлялась 
на кладбище и служился чин погребения. 

Серьезная перемена была обозначена переходом от пасхального 
звучания (в смысле надежды на воскресение) обрядов разлучения ду- 
ши от тела и погребения — к чинопоследованию, столь сильно про- 
низанному страхом перед судом Божиим, что затмилось само христи- 
анское благовестие об искуплении. Черные облачения, полное отпу- 
щение грехов (аб5оиНо)®, покаянные псалмы, а также секвенция «Гіев 
ігае»” — все они придавали чинопоследованию погребения весьма мрач- 
ную окраску. «Вследствие мощного подчеркивания одного лишь мо- 


39 Зісагі, Вередӛпізтеззе 93. 

% Согласно Качинскому (КасгупѕКі, біегфе- ипа ВергӣЬпіѕійиғріе 216), из 
заключительного обряда прощания с покойньм возникла абсолюция (полноє 
разрешение от грехов), и она становилась всё более важным элементом обря- 
да; во время молитв абсолюции молили Бога об освобождении умершего от 
наказания за грехи. 

" «День гнева». В переводе на русский язык А.Н. Апухтина напечатана в 
(Сборник: 396-397]. — Прим. перев. 
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тива покаяния (с мольбой о прощении) перестал восприниматься эсха- 
тологический характер Евхаристии, и это имело следствием, что при 
погребении детей заупокойная Месса даже и вообще не служилась»"". 

Согласно решению П Ватиканского Собора, обряд Погребения 
следовало переработать. Он «должен яснее выражать пасхальный 
характер христианской смерти и лучше отвечать условиям и тради- 
циям отдельных стран» (5С 81; Документы: 33). Согласно $С 32 (До- 
кументы: 25), следует избегать той помпы при погребениях, которая 
в новое время привела к разделению ритуала на «классы»; в доку- 
менте сказано, что «не должно быть никакого лицеприятия по отно- 
шению к частным лицам или к положению в обществе — как в самих 
обрядах, так и в торжествах вне храма». Наконец, 5С 82 устанавли- 
вает, что и обряд погребения младенцев должен быть пересмотрен и 
снабжён особой Мессой. 

15 августа 1969 г. вышел в свет «Огдо ехѕедиіагит» («Чин погре- 
бения»)?, предназначенный быть образцом для подобных же чинов 
на родных языках паствы. Задачей обновленного чинопоследования 
погребения стало «ясное выявление, согласно Соборному поручению, 
(...) пасхального смысла христианской кончины как в текстах, так и 
в ритуальных элементах». 

В этой связи Качинский обоснованно выражает сожаление, что 
в обновленном чинопоследовании погребения, как и раньше, не пре- 
дусмотрена «аллилуия» — ликующее исповедание пасхальной победы 
Христа. 

Но пасхальной перспективе всё же соответствуют как псалмо- 
дия, так и сохранение раннесредневековых антифонов «Зибуепіїе», «Іп 
рагадізит» и «Сһогив апреіогит», причем «ШРега» и «О!ез ігае» — 
опущены“. 

Обновленный Требник вообще не даёт единого обряда, но в нём 
содержатся (ради лучшего учета местных особенностей) три основных 
образца, различающиеся по ситуациям. 

Первый основной тип предусматривает начальные обряды, со- 
вершаемые в доме покойного или в кладбищенской часовне; за ними 
следует заупокойная Месса в храме; обряд у могилы представляет со- 
бой третью остановку. 


4 Там же. 
42 Касгупзкі 1921-1947. 
З Касгупзкі, бгекфе- ипа Везтафпізійшуіе 223. 
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Согласно второму основному типу, имеются только остановки 
в кладбищенской часовне и у могилы. 

Согласно третьему, предусматривается только собрание в клад- 
бищенской часовне или в крематории, где и выполняются начальные 
обряды, совершается Литургия слова, после чего имеет место погребе- 
ние или (если труп будет кремирован) прощание с покойным. 

Древняя Церковь отвергала кремацию тел и настаивала на по- 
гребении в земле (по образцу погребения Христа)“. Когда во второй 
половине ХІХ в. кремация вновь утвердилась, то агитация в ее пользу 
строилась на антицерковных аргументах, и соответственно Церковь 
запретила отпевать кремируемых. 

П Ватиканский Собор этот запрет снял“, но при условии, что кре- 
мация не выражает безбожной или антицерковной позиции умершего. 

Качинский привлекает внимание к двум значительным нововве- 
дениям обновленного обряда погребения. Вместо абсолюции (пол- 
ного разрешения от грехов) предписано прощание с покойным: в мо- 
литвах за него почти не упоминается Страшный суд, да и знаковые дей- 
ствия (окропление освященной водой, каждение ладаном, предание 
тела земле, воздвижение или знаменование креста т.д.) выражают про- 
щание с умершим, причем лишь на время (через Христа верные оста- 
ются с ним в общении). Затем гроб опускают в могилу и говорится 
погребальная формула, заимствованная из англиканской (или рефор- 
матской) традиции; она «по-христиански завершает процесс погре- 
бения и выражает надежду на воскресение». 

Для византийского чинопоследования погребения характерны 
разные обряды для мирян, клириков, монахов и монахинь, мужчин и 
женщин, а также детей. Для Пасхальной седмицы имеется собствен- 
ный чин, построенный по образцу Пасхальной утрени. Тело покой- 
ного приносят в храм, после чего начинается продолжительная Ли- 
тургия слова, но не бывает Евхаристии, и обряд завершается послед- 
ним целованием. Собственно погребение занимает мало времени; 
часто в гроб возливается также благословенный елей и высыпается 
пепел из кадильницы. 


4 Ср.: Касгупзкі, Ѕ‹ерБе- ипа Верғарпіѕійигріе 206, на примере Минуция Феликса 
(Міписіџѕ Еейх). 

45 Ср. инструкцию Св. Оффициума от 8 мая 1963 г.: АА$ 56 (1964) 8221. 

4 ҚасгупӛКі, бгекве- ипа ВестӣЬпіѕінигріе 224. 

41 Ср. там же, сс. 226 и сл. Ср. также: К. С. Еейту: Діе Кериапаїипв деѕ 8сһтеггез. 
біегБебевієйипя ипа Тогепреадйсінпіз т дег ӨзйЙісһ-оғіһойохеп Кіксће. Іп: ВесКег / Еіпів, 
Г Оіғісћ: Іт Апоезісіі дез Тодез П, 1087-1133. 
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В протестантских храмах заупокойное чинопоследование пред- 
назначено прежде всего для родных и близких покойного и представ- 
ляет собой провозглашение Евангелия, поскольку протестанты с боль- 
шим скепсисом относились к молитвам-прошениям за почившего“. 
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